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FORORD. 


Det arbete, som harmed laémnas i allmanhetens hander, ansluter sig till min for tre ar sedan utgivna bok »Senantik 
mysteriereligion och nordisk runmagi». Liksom den foregaende skriften ar den nya utarbetad med 
popularvetenskapligt syfte for 6gonen. Da den férsta av de har medtagna uppsatserna ger en totalvy av min 
runforskning, kan den nya boken lasas Aven av den, som helt saknar kannedom om den forsta. Inbordes 


komplettera emellertid de bada arbetena varandra. 


Sedan ar 1931 har genom bok- och handskriftsstudier hemma och i utlandet (Frankrike, England, Tyskland och 
Italien) mitt bevismaterial i fraga om runradens magiska ursprung starkt Gkats. For en del av dessa upptickter har 
jag redogjort i en 1932 pa tyska utgiven skrift: »Die spatantike Alphabetmystik und die Runenreihe». I denna 
nya svenska framstallning — detta arbetes forsta uppsats — finnes emellertid éven for fackmannen atskilligt nytt 
att hamta. Den andra uppsatsen i denna bok ar agnad ett problem, som hittills legat utanf6r mitt 
forskningsomrade: lapparnas spadomskonst och dess f6rebild. Ehuru jag inlatit mig pa nagot helt nytt, tror jag 
dock, att mina uppslag skola kunna parakna uppmarksamhet dven utanfor fackmannens krets. For vad som ror 
lapparna och deras liv forefinnes i Skandinavien ett livligt intresse. Min undersOkning visar dessutom, att hos 


lapparna mycket av forntida nordgermansk tro och sed bevarats. 


Bagge uppsatserna ha utarbetats utan medtagande av en tyngande lardomsapparat. Bifogade 
litteraturhaénvisningar méjliggora emellertid for den intresserade att stifta bekantskap med alla mina kallor. Dessa 


anvisningar ha av utrymmesskalinskrankts till blott det i forsta hand nddvandiga. Vad som utelamnats aterfinnes 


emellertid utan st6rre svarighet i av mig omnamnda specialarbetens bibliografier. Citat fran dansk-norska kallor, 
tillhdrande aldre tid, har jag funnit radligast att som regel aterge i nutida svensk 6versattning. Den kuridsa 


ortografien i dessa texter ar alltfor besvarlig for den med tidsperiodens skrivsatt oerfarne. 


Tack vare det Gleerupska forlagets intresse, tillmétesgaende fran Kung]. Humanistiska Vetenskapssamfundet i 
Lund, Vetenskaps-Societeten i Lund och utgivaren av »En islandsk svartkonstbok fran 1500-talet», docenten, fil. 
d:r Nat. Lindqvist, har detta arbete kunnat utstyras med ett rikligt illustrationsmaterial. For goda rad 1 samband 


med korrekturlasning star jag i stor tacksamhetsskuld till min van runologen, docenten, fil. d:r Ivar Lindquist. 
Lund den 27 april 1934. 


Sigurd Agrell. 


I. 


Sedan ar 1927 har jag i en féljd av skrifter, bl. a. i ett stérre popularvetenskapligt arbete »Senantik 
mysteriereligion och nordisk runmagi», upptagit till behandling ett av runforskningens intressantaste problem, 
sporsmalet om orsaken till den s. k. aldre runradens egendomliga uppstallning och den ursprungliga inneb6érden 
hos tecknens namn. Fortsatt forskning har, sedan jag ar 1931 utgav det niémnda arbetet, fort mig atskilliga steg 
vidare. I en ny, f6r en st6rre allmanhet avsedd skrift upptar jag nu ater fragan till behandling samtidigt som jag 
framlagger resultaten av studier 6ver lapsk spadomskonst och magi, sedda i deras samband med fornnordiska 
férebilder. En riktig forstaelse av mina tydningsf6rs6k av foreteelserna inom lapskt trolldomsvasen ar icke 


m6jlig utan en inledande 6versikt av runmagien och dess forbindelser med senantik alfabetmystik. 


Avb. 1. Kylverstenens runrad renritad. (Férsta tecknets bistavar synas icke pa stenen, av attonde tecknets bistav 
finnes spar.) 

Det aldsta kinda runradsminnesmiarket ar Kylver-stenen pa Gotland, vars ristning allmant anses utf6rd i borjan 
av 400-talet av var tiderikning. Nagot yngre — omkring 75 eller 100 ar — dro runinskriptionerna pa Vadstena- 
brakteaten och dess narstaende variant Grumpan-brakteaten, den senare delvis nagot skadad.Avb. 2. 


Vadstenabrakteatens runrad renritad. (Sista tecknet dolt under en parla.) 
Avb. 3. Grumpanbrakteatens runrad renritad. (Om 22:a tecknet se s. 54 f.) 


Det anmarkningsvirda dr, att dessa trenne gamla runrader icke fullt 6verensstaémma i fraga om tecknens 
ordningsfoljd. Kylverstenens runrad (se avb. 1) har p-runan # staende framfor tecknet #, en runa, vars 
ursprungliga ljudvirde ar osikert, och d-runan # framf6r o-runan #. Pa Vadstenabrakteaten och 
Grumpanbrakteaten ar forhallandet i bagge fallen det motsatta. Runan # dr visserligen pa den férstnémnda dold 
av en parla. Den kan emellertid sparas vid iakttagelse av hangsmyckets baksida, dar tecknets vertikala linjer 
laémnat tvenne sk6njbara avtryck. Pa Grumpanbrakteaten ar d-runan # fullt synlig och star sist (omedelbart efter 
o-runan #, vilken upptill ar nagot otydlig). Se avb. 2 och avb. 3. Andra runradsristningar fran aldre tid 
Overensstaémma undantagslést med de svenska brakteaternas runrad i fraga om teckenféljden ##. Till 
teckenf6ljden ## finnes daremot ingen ldre parallell, beroende pa, att runradsristningarna pa Charnayspannet (se 
avb. 4) och pa den nyupptickta Brezapelaren (se avb. 5) sakna de allra sista tecknen. Pa ett i floden Thames 
funnet kortsvard (scramasax) finnes runraden utdkad med vissa nya rent angelsaxiska tecken. Nagra arkeologer 


ha emellertid velat hanf6ra detta foremal till ganska sen tid. Detta ranminnesmarke kan for 6vrigt 
Avb. 4. Charnayspannet. 
icke begagnas vid avgorandet av fragan om o- och d-runans inb6rdes stallning. Det forhaller sig némligen sa, att 


flera runtecken i alfabetets ursprungliga tredje avdelning flyttats huller om buller: o-runan star visserligen sist i 


denna grupp men har icke d- utan m-runan framfor sig, d-runan har fatt sin plats framfér /-runan (se avb. 6). Om 


d-runan har flyttats fran gruppens sista eller nast sista plats, veta vi under dylika forhallanden icke. Vad vi ha att 
halla oss till, ar en del i angelsaxiska handskrifter patraffade runradsuppteckningar. Hos en av dessa star 
emellertid o-runan fore d-runan, alldeles som pa de svenska brakteaterna (se avb. 7). Att hos de 6vriga 
forhallandet ar det omvinda, kan latt forklaras sasom beroende pa inverkan fran en grupp nytilllagda tecken: 
dessa begynna med en serie vokaltecken, och det troliga ar, att man latit o-runan komma efter d-runan for att fa 
en sammanhingande foljd av vokaltecken: @ (av aldre 0), a, @, y, ea, io. En synnerligen naturlig atgird i en tid, 


da runmagien icke laingre spelade nagon roll, i varje fall icke for de angelsaxiska munkar, som f6rt pennan. 


Enligt min mening ha vi att betrakta de bada brakteatinskriptionerna sasom representerande den sikrast bevarade 
traditionen. De harstamma fran hednisk tid och de kunna icke garna — som troligen den tydligen hastigt utforda 
Kylverristningen — vara tillkomna i en tillfallig bradska. Dessa hangsmycken, amuletter med magisk skrift, ha 
tvivelsutan haft aldre, med den uraldsta runtraditionen sammanhangande forebilder. Om de bevarade 


runradsbrakteaterna ocksa dro 


utf6rda omkring 300 ar efter runskriftens uppkomst, kunna de emellertid knappast ha tillkommit pa fri hand utan 
bora ha tillverkats med ett aldre m6nster f6r Ggonen, en annan amulett, vars tecken man i lugn och ro haft tillfalle 


att beakta vid tillverkningen av en ny stamp. 
Avb. 5. Brezapelarens runrad. (Efter Cremosnik och Sergejevski.) 


Som bekant dro de nordiska brakteaterna i sista hand imitationer av senantika mynt och andra foremal av samma 
typ, t. ex. runda medaljliknande amuletter. Vadstena- och Grumpanbrakteaterna visa bagge en till senantik 
fSrestallningsvarld horande bild: ett behornat djur jamte ett bakom detta uppskjutande manshuvud (se avb. 8 och 
9). Jag ser hari en reflex av en senantik framstallning av guden Mithra vid sidan av offertjuren. Det bor vara héjt 
Over varje tvivel, att germankrigare i romersk tjaénst — och fran dylika harstamma i sista hand vara nordiska 
brakteater — under den senare kejsartiden sammantraffat med stridskamrater, som hyllat den ursprungligen i 
Persien hemmahGrande Mithrareligionen. Denna har haft livligt verksamma anhangare bland de romerska 
soldaterna fran det forsta arhundradet av var tidertikning Anda till kristendomens slutgiltiga seger strax fore 400- 
talets ingang. Det ligger intet som helst orimligt i, att en del hingsmycken, tillkomna pa 300-talet, forts till 
norden och dar 4nnu ett eller annat sekel senare efterbildats. Hartill kommer, att det ingalunda 4r sakert, att alla 


yttringar 


Avb. 6. Runorna pa Thamessvardet.av mithraistisk askadning med ett slag d6tt ut inom den senantika varlden till 
foljd av kristendomens officiella seger. Tvartom bér man med en ganska hég grad av sannolikhet kunna formoda, 
att i all hemlighet atskilliga soldater, ehuru till namnet kristna, dock begagnat mithraistiska amuletter f6r att 
skydda sig for verkliga och inbillade faror. Segerguden Mithra, Sol Invictus, den obesegrade guden, har 
tvivelsutan ett eller annat arhundrade efter det att hans lara forlorat den romerska statens erkénnande och blivit en 
forfSljd vidskepelse i alla fall A2gt en icke ringa makt bland de folklager, dar allskons trolldomsvasende outrotligt 
holl sig kvar. Oden lever annu i dag i nordisk folktro — skulle da icke férestallningar sammanhGrande med 
Mithrareligionen ha kunnat dréja kvar inom vissa klasser av den officiellt kristnade befolkningen i det 
sOnderfallande romarriket? Om ock Teoderik den store var kristen, kan i b6rjan av 500-talet annu enstaka pa 
mithraistiska amuletter atergaende hangsmycken ha burits av folk i hans krigshar. Dar tjanade atskilliga 
germaner fran landen norr om Ostersj6n, och nagra av dessa ha atervint till sina hemtrakter vid tiden omkring ar 
500. 


Avb. 7. Runraden i Codex Cotton. Otho B 10. 


De bada svenska runradsbrakteaterna visa som namnt en bild, vilken later tolka sig sasom atergaende pa 
framstallningen av den centrala myten i Mithrareligionen: Mithra dédande den heliga urtidstjuren. Enligt bevarad 
tradition, delvis fortlevande bl. a. i parsismens heliga skrifter, framtradde ur djurets kropp sddesax. De romerska 
mithradyrkarna ha framstallt metamorfosen sa, att djurets svans i d6dségonblicket delar sig i ett knippe av 


sadesax (talrika reliefer visa denna detalj). Till de romerska tjurframstallningarnas pa dylikt vis delade svans 


svarar brakteaternas djurbild dari, att den visarAvb. 8 a. Vadstenabrakteatens framsida. 


Avb. 8 b. Vadstenabrakteatens baksida. (Visar, att f6rsta tecknet ar en f-runa.) 


en behornad varelse forsedd med flerkluven svans. Man har tidigare tvekat, om djuret skulle férestalla en hast 
eller en tjur eller kanske rentav vara en jak. Bilden férklaras enligt min mening helt enkelt darigenom, att den gar 
tillbaka pa en senantik framstillning av ett behornat djur, en tjur, vars svans varit delad, enar den bestatt av 
saidesax (se avb. 10). Pa Vadstenabrakteaten finnes ytterligare en marklig Gverensstammelse med en detalj hos 
den mithraistiska kultbilden: en fagel ses svava framfér fyrfotadjurets huvud. Mithra fick genom en fagel, en 
korp, fran solguden budskap med uppmaning att nedsticka den fangade tjuren. Darfér ser man pa manga 
romerska reliefer denna fagel avbildad (till vainster pa avb. 10). Pa Grumpanbrakteaten, som ar utf6rd i grévre stil 
(se avb. 9), ha blott tjuren och manshuvudet fatt plats. Har ar Aven inskriptionen nagot kortare. Den bestar blott 
av den aldre runradens trenne grupper, av vilka den mellersta genom ett brott f6rlorat de bada sista runorna. 
Vadstenabrakteatens inskription har forutom de tre runradsgrupperna en grupp av 8 runor fuwatuwa, tvivelsutan 
ett rent magiskt ord. Man har tidigare last lwwatuwa, men nyare granskning av brakteatens baksida har visat, att 
den forsta bokstaven maste vara en f-runa # icke en /-runa # Trolldomsord av dylik typ — upprepning av samma 


ljudf6ljd tvenne ganger — dro kaénda fran senantik bokstavsmystikAvb. 9. Grumpanbrakteaten 


och finnas fr 6vrigt pa andra brakteatamuletter, t. ex. salusalu. En utrakning av talvardet i ordet tuwatuwa i 
anslutning till min runteori visar, att det magiska tal, som dari déljes, ar 54 (16 +1+7+3+16+1+7+ 3). 
Samma talvarde (1+2+17+1 + 14+1+18) har det i senantik mystik sa ofta forekommande guda- eller 
demonnamnet Abraxas enligt det esoteriska réknesattet (a = 1, w = 24). I senantik spekulation har Mithra 
sammanstallts med gnostieismens mystiska allgud Abraxas (nérmare haérom vid behandlingen av den 16:e runan). 
Abraxas var forbunden med aret och himlens omkrets. Hans magiska symbol var cirkelrunden. Da senantik 
spekulation i alfabetet sag en motsvarighet till varldsalltet eller himlens omkrets (zodiakens 12 hus motsvarades 
av 24 bokstiiver), hélls Abraxas av manga for alfabetmystikens hégste gud. Vi skola i det foljande se honom 
sammanstalld med det grekiska alfabetets 24:e bokstav, som med sitt tal Aven angav samtliga bokstévers antal. 
Med det sagda stémmer val, att Vadstenabrakteatens alfabetmystiska inskription ar anordnad i en cirkelrund. 
Talvardet av samtliga tecken 4r enligt mitt berakningssatt 360. Detta ar det gamla babyloniska talet for himlens 
omkrets (vi indela den annu enligt babylonisk forebild i 360 grader); likaledes var det talet for det aldre aret (som 
ut6kades med 5 skottdagar). Hartill kommer, att namnet Mithras, skrivet med grekiska bokstaver och utraknat 
efter det i dagliga livet brukade, s. k. milesiska raiknesattet, ger talet 360. For att fa detta namn att enligt 
sistndmnda raknesatt ge samma talvardesumma som Abraxas skrev man aven Meithras med ei i stallet for i. 
Enligt det milesiskariiknesittet kommo da bokstiverna i de bigge namnen att ge samma summa: 365, talet for 


aret med dess 5 skottdagar. 


Vart viktigaste runradsminnesmirke, Vadstenabrakteaten, visar salunda bade genom sin bildframstallning och 
sin inskription han mot mithraistisk gnosticism. Runradens egendomliga teckenféljd later ven i allt vasentligt 


forklara sig i anslutning till vad man kaénner om mithraistisk och dérmed nara forbunden persisk talmystik. 


Avb. 10. Mithramonument, framstallande tjurd6dandet. 


Vid runornas uppstallning i en futhark (en med tecknen f, u, th, a etc. begynnande serie) har emellertid ett 
kryptografiskt konstgrepp kommit till anvandning: det tecken, som 4r det sista, har satts framf6r de andra. 
Harigenom har det for de oinvigde gjorts oméjligt att veta runornas verkliga ordning. Pa de bada brakteaterna 


komma de 24 runtecknen i féljande ordning (tecknen # # dro dock utplanade pa Grumpanbrakteaten, och pa 


Vadstenabrakteaten ser p-runan ut som en att variation av b-runan): 


Rakna vi emellertid med det némnda, enkla men radikalt omgrupperande kryptografiska konstgreppet, fa vi 


fdljande chifferlosning, som avsl6jar den verkliga alfabetuppstallningen: 


W 


h 


9.n10.111.j 12.1 (si) 13.p 14.tR 15.s 16.Tt 
17.b 18. Me 19. nm 20. r 21. n O (ng) 22. Slo 23.M d 24. r 


Denna omgruppering av runradstecknen kan vid forsta 6gonkastet synas vara en alltf6r djarv atgiird. Den saknar 
emellertid ingalunda motstycken inom magien och — vad som ar annu viktigare — just inom runtekniken. Vart 
vanliga kortspel har (for att naémna ett narliggande exempel) haft och har 4nnu férbindelse med magi och 
spadomskonst. Har raiknas emellertid i regeln »asset», som till det yttre ar en bild av talet 1, sasom det hégsta 
bland de 13 korten i en serie: det kort, som kallas »tvaan», ar faktiskt det lagsta vid normalt spel. Pa samma satt 


férhaller det sig med runorna V och p| enligt min runradstydning: V betecknar det hégsta och p| det lagsta. I den 


nordiska chifferskrift, som i kryptografiskt syfte praktiserats av den hedna tidens runméan, se vi samma princip 
tillampad: den sista »atten» (rungruppen) betecknades som den forsta och den férsta som den sista. En 4nnu 
naérmare motsvarighet visar ett bl. a. pa ROkstenen anvant chiffersystem. Har ha runor ristats pa sa vis, att det 
tecken, som i futharkf6ljden gick omedelbart f6re det verkligen avsedda tecknet, i dess stille inristats. 
Bokstavsf6ljden airfb star t. ex. for sakum o. s. v. Det ar har visserligen fraga om den yngre, av 16 tecken 
bestaende runraden, men principen ar densamma (a av dldre j stod i denna runrad fore 5, de atskiljande tre 
tecknen ha bortfallit eller flyttats, b stod fore m). Vi veta dven, att detta ar ett mycket gammaltoch tvivelsutan 
fran senantikens bokstavsvasen lanat kryptografiskt konstgrepp. Det finnes bl. a. meddelat om kejsar Augustus, 


att han anvande en chiffer, grundad pa just detta forfaringssatt. 


Av uttalanden i fornislandsk litteratur, t. ex. Egilsagan, framgar det, att runors anvandning i magiskt syfte var en 
vansklig, for att icke saga omOjlig sak for en oinvigd. En vérmlandsk bonddrang ristade runor i syfte att vacka 
karlek hos en flicka, men darav blev denna dédssjuk. Egil omtalar, att runorna, som ristats av en okunnig, voro 
tio och att den némnda runkombinationen bragt offard at flickan. Har runornas verkliga ordningsf6ljd varit en 
hemlighet, ar misslyckandet hégst begripligt. Ska vi den magiska orsaken till 10-talets 6desdigra verkan, finna 
vi den, om vi beakta, att det tionde tecknet i utkarkraden (se uppstallningen pa s. 15) ar is-runan: denna har varit 
Hels runa, och den och dess tal ha tilltrotts kraft att »géra kall», d. v. s. att bringa sjukdom och déd (jfr s. 43). I 


det foljande skall en serie av exempel anféras, som visar, att talet 10 i norden sarskilt anvants vid skadetrolldom. 
II. 


Fran dessa allménna antydningar om runmagien ha vi nu att 6verga till en utredning av varje sarskilt teckens 
betydelse. Vi skola darvid finna, att om vi rékna //-runan (tecknet H) sasom den forsta och vidare bokstav for 
bokstav f6lja de svenska runbrakteaternas ordningsf6ljd, pa varje punkt i serien en Gverensstammelse kan 
konstateras mellan runtecknens tal (I—24) och fran annat hall kand talmystik. Samband med senantik 
bokstavsmagi kan i de flesta fall tydligt nog pavisas, och framat i tiden erbjuder sig anknytning till en rad 
uppgifter i fornnordisk litteratur och till manga meddelanden om delvis annu fortlevande folklig tradition om tal 


med magisk betydelse. 


1. Den férsta runan H, tecknet f6r u-ljudet, har med all sékerhet ursprungligen burit ett namn med betydelsen 
'tjur, och tvivelsutan fran senantikens bokstavsvasen lanat kryptografiskt konstgrepp. Det finnes bl. a. meddelat 


om kejsar Augustus, att han anvande en chiffer, grundad pa just detta forfaringssatt. 


Av uttalanden i fornislandsk litteratur, t. ex. Egilsagan, framgar det, att runors anvandning i magiskt syfte var en 
vansklig, for att icke saga omOjlig sak for en oinvigd. En vérmlandsk bonddrang ristade runor i syfte att vacka 
karlek hos en flicka, men darav blev denna dédssjuk. Egil omtalar, att runorna, som ristats av en okunnig, voro 
tio och att den némnda runkombinationen bragt offard at flickan. Har runornas verkliga ordningsf6ljd varit en 
hemlighet, ar misslyckandet hégst begripligt. Ska vi den magiska orsaken till 10-talets 6desdigra verkan, finna 
vi den, om vi beakta, att det tionde tecknet i utkarkraden (se uppstallningen pa s. 15) ar is-runan: denna har varit 
Hels runa, och den och dess tal ha tilltrotts kraft att »géra kall», d. v. s. att bringa sjukdom och déd (jfr s. 43). I 


det foljande skall en serie av exempel anféras, som visar, att talet 10 i norden sarskilt anvants vid skadetrolldom. 
II. 


Fran dessa allménna antydningar om runmagien ha vi nu att 6verga till en utredning av varje sarskilt teckens 
betydelse. Vi skola darvid finna, att om vi rékna //-runan (tecknet H) sasom den forsta och vidare bokstav for 
bokstav folja de svenska runbrakteaternas ordningsf6ljd, pa varje punkt i serien en Gverensstammelse kan 
konstateras mellan runtecknens tal (I—24) och fran annat hall kand talmystik. Samband med senantik 
bokstavsmagi kan i de flesta fall tydligt nog pavisas, och framat i tiden erbjuder sig anknytning till en rad 
uppgifter i fornnordisk litteratur och till manga meddelanden om delvis annu fortlevande folklig tradition om tal 


med magisk betydelse. 


1. Den férsta runan H, tecknet for u-ljudet, har med all sékerhet ursprungligen burit ett namn med betydelsen 


'tjur,uroxe' (angelsax. ur). I Mithraléran betraktades tjuren sasom en symbol for det organiska livet och dess 
begynnelse. Myten om Mithras tjuroffer har jag redan omtalat. Den tjur, som offrades, har emellertid icke varit 
en vanlig tjur utan en himmelsk tjur, som Mithra hamtat till sin grotta fran »manlandet». I Babylonien har den 
persiska Mithrareligionen sammanvivts med denna nejds urgamla stjarndyrkan. Aven fran det semitiska alfabetet 


maste mithraisterna ha mottagit starka intryck, ty nyare forskning har uppdagat, att det sprak, som 
Avb. 11. Egyptisk framstallning av himlen sasom en ko. 


av dem begagnades under det babyloniska utvecklingsstadiet, varit arameiskan, Frémre Asiens huvudsprak vid 
tiden for det persiska rikets stora er6vringar. De semitiska alfabeten begynna med en bokstav, som sedan aldsta 
tid kallats 'oxe, notkreatur' (hebr. 'aleph o. s. v.). Fran detta tecken harstammar det grekiska alfabetets forsta 
bokstav A, kallad alfa. I aldre tid har dess likhet med ett Oxhuvud Aven varit mera i 6gonen fallande: *. Belagg 
finnes aven for, att grekerna dnnu i senantik tid agt kannedom om, att detta tecken avsag ett oxhuvud. I en pa 


koptiska avfattad skrift om det grekiska alfabetets mystik sages denna bokstav sammanhdnga med »den 


forsta himlen». Jag" har redan némnt, att urtidstjuren i Mithra-laran var av himmelsk natur. I den persiska 
religionen hdlls tjuren helig: hans sjal ansags befinna sig »i himlen» och sta under Zarathustras skydd. Ett visst 
inflytande fran egyptisk religion kan fven ha gjort sig gillande: egypterna tankte sig himlen bl. a. i en kos gestalt 
(se avb. 11). Att det semitiska uralfabetet begynner med ett tecken med namnet 'oxe, nétkreatur', kan fr Svrigt 
ha sin grund i egyptisk forestallning om kons och tjurens helighet. De aldsta semitiska bokstaverna, 
Sinaialfabetets, ha uppstatt i anslutning till egyptiska skrivtecken, som f6renklats till ett fatal rena ljudtecken. Av 
uttalanden i en latinsk skrift framgar aven, att den hebreiska bokstavsmystiken sammanstiallt alfabetets forsta och 
sista bokstav med »himlen» och »jorden». Att déma av manga skal, som i det féljande skola nérmare utvecklas, 
synes runraden narmast ha utgatt fran mithraistisk milj6 i senantik tid. Som den aldsta mithraistiska 
bokstavsmystikens ursprungsland ha vi, sasom redan blivit namnt, att betrakta Babylonien under persiskt valde 
och nagot senare. Har har urtidens gamla stjarndyrkan lange kvarlevat och 6vat stort inflytande pa andra folk. I 
detta sammanhang kan diven beaktas, att tjuren var namnet pa en stjarnbild, i aldre tid den forsta inom zodiaken. 
For mithraisterna bor det darfér ha fallit sig naturligt att sammanstalla alfabetets forsta bokstav med den heliga 
tyuren och darmed rituellt sammanhangande forestallningar: storoffer (lat. taurobolium), livskraft m. m. Hos 
lapparna, som Gvertagit mycket fran fornnordisk hednisk religion, var offer av en rentjur ett livsoffer, d. v. s. vad 
som kravdes for att raidda en av déden hotad manniskas liv. Vi veta aven, att ett dylikt offerdjur maste vid rituellt 
riktigt forfarande dédas med ett enda slag (Randulf hos Qvigstad). I den svenska allmogens vidskepelse finnes 
nagot motsvarande: en tjur, som anvants vid avel, skall erhalla ett slag med en kapp, och vid férfardigandet av en 
s. k. »stakvisla», en klyka anvand vid notkreaturs parning, har man att tillse, att man far loss den kluvna grenen 
fran traidet med ett enda snitt, varvid man har att vanda ryggen mot tradet och skara med vanstrahanden, alltsa en 
typiskt magisk operation. Denna »stikvisla» skall fornyas arligen, far alltsa icke vara mer dn ett ar gammal 
(Heurgren). I Eddan finnes en visserligen dunkel, men dock enligt min mening beaktansvard antydan om den 


magiska makten hos den f6rsta runan. Forsta strofen i »Odens trollsanger» lyder: 
»Hjalp naémns den forsta, 

och hjalp kan den giva 

mot sot, mot sorg och mot tvist.» 


De s. k. »Odens trollsanger» anspela pa 18 olika magiska fall. De aro inga verkliga trollsanger (galdrar) utan 


allenast an- 
Avb. 12. Kopparamulett fran Roskilde. 


tydande minnesverser, hansyftande pa innebGrden hos talen | t. 0. m. 18 (Odens tal) och vid dessa tal knutna 
férestallningar. Da runorna i tur och ordning varit f6rbundna var och en med ett visst tal, ge antydningarna i 
regeln dven ett bidrag till kannedomen om runmagien. Ar denna formodan riktig, hinsyftar den s. k. forsta 


trollsangen pa runan p| (u), tyjurens (uroxens) med det hjalpande storoffret sammanhorande tecken. Pa en 


kopparamulett fran Roskilde (se avb. 12), tvivelsutan avsedd sasom skydd mot sjukdomsbringande demoner, ar 
en magisk runinskrift anbragt, i vilken bl. a. tvenne grupper innehalla var och en tre hopflatade pj-runor. 
Inskriften talar om att 6vermanna »tvenne kampvaktare». Enligt min formodan torde darmed hinsyftas pa 


demonvarlden:det ondas tal ar 2, det gudomligas tal aro 3 och 1 (den gudomliga skaparkraftens). 


2. Den andra runan |>, tecknet for *-ljudet (= engelskt tonlést th), har aldst ett namn med betydelsen 'troll, thurs' 
(fornisl. purs). En annan i den skandinaviska norden och i England brukad benémning med betydelsen 'torn, 
torne' ar tvivelsutan ett s. k. noa-namn, d. v. s. ett ersattningsord fér att undvika det ursprungliga, sasom farligt 
betraktade namnet. Det har giilt att slippa »tala om trollet». I Skytts haérad i Skane trodde befolkningen annu vid 
slutet av 1700-talet, att »gamla tornar», staende pa attekullar, gjorde »de inneboende trollen» mindre farliga 
(Nicolovius). Det antidemoniska ordet torn, aldre thoru, lampade sig alltsa val som ersattning for thurs. Att talet 
2 i senantik mystik uppfattats som ett demoniskt tal, kan styrkas genom uttalanden av nyplatonska filosofer. 
Likaledes ar det kant, att det 1 framre orienten, mithraismens stamland, forbundits med den onda andemakten. For 
Zarathustra var det onda den andra livsprincipen. Det var darfor en symbol for Angra Mainyu (Ahriman) och 
hans varld. For att fréjda Angra Mainyu, kallad aven »den andre», omtalade de onda andarna tvenne ganger sina 


illdad, siger »Bundehesh» (kap. 3), persernas heliga skrift om skapelsen och varldsutvecklingen. 


Den medelpersiska religionsurkunden Vendidad uppraknar vissa stallen i de aldsta Avestahymnerna, som skola 
reciteras tvenne ganger, varefter man skall bifoga: »jag bortdriver Angra Mainyu fran detta hus» etc. (Fargard 
10). Den judiska religionsurkunden Talmud ger pa ett stalle en drastisk bild av en persers skrick f6r talet 2. En 
judisk vardshusvard rakade en gang sitta tvenne glas pa det tomma bordet framf6r en f6rném perser. Denne 
sages ha blivit stel av fasa och forst lugnat sig, dai all hast ytterligare ett f6remal blivit placerat bredvid de 
tvenne glasen. Bland folken i Kaukasien lever annu tron pa talet 2 sasom ett demon- och djavulstal enligt vad en 


dar fodd ryss meddelat mig. 


I nordisk folktro finnas annu en del spar av samma forestallning. Enligt en svensk folksaégen flammar om natten 
dverden plats, dar en drake vilar pa en fordold skatt, tvenne ljuslagor (Hofberg), och bland folket i Finnveden i 
Smaland berattas, att en drake kan dédas med hjalp av en tvillingst6r av entri (Enestr6m). Enligt dansk folktro 
kan trolldom 6vas med pariga foremal, man lagger t. ex. en hyska pa ena sidan dorren och en hake pa den andra 
(Thiele). En skansk folksagen berattar om en gosse, som retat trollkaringar och darfér av dessa pa skartorsdagen 
fick motta farliga skanker. Den ena gav da tva strumpeband, den andra tva paskigg, den tredje tva bullar. Pa 
faderns inradan tog gossen ett hjul och band ett strumpeband om vardera dndan av navet, sedan stoppades aggen 
och bullarna in i hjulhalet. Nar detta var gjort, flog hjulet hégt 6vet taket (Nicolovius). I Skane och Smaland 
kallas djavulen fdr »den andre». Nacken uppenbarar sig enligt sydsvensk folktro ibland i gestalt av tvenne 
fruntimmer, som ga hand i hand pa vattnet (Eva Wigstrom). Annu tydligare framtrader 2-talets demoniska 
karaktar i lapsk vidskepelse. Djévulen kallas »den andre mannen» (Randulf hos Qvigstad). En lapsk trollkaring i 
Norge omtalade, att hon med hjalp av tva aggskal kunde f6rg6ra en farkost: lades tva aggskal i en vattenbalja och 
biagge vinde sig om, forgicks baten (Leem). For fiskets gud, som tillhdrde de icke himmelska gudomligheterna 
(jfr Nacken hos oss), dracks om julen tvenne ganger ur ett horn, medan man vande sig motsols, alltsa en typisk 
demonisk ceremoni (Forbus hos Reuterskiéld). Ville man fa tur i fiske, lat man brénna tva fiskar (I. Fellman) 
eller offrade fiskégon at elden (sannolikt just tvenne). Under julnatten offrades at den onde (Ruotta), for att han 
icke skulle skada kvinnorna, pa sa vis, att man hangde navertrattar, innehallande nagot av julmaten, i ett trad, i 
vars stam kors taljdes pa tvenne sidor. Stundom bakades en sarskild glodkaka, som lades i en skappa, vari tva 
spjalor fastsattes (HOgstrém, v. Diiben). I skyddsgudinnornas — akkornas — grot stack man daremot ned tre 
pinnar. Pa nagra lapska trolltrummor upptrader ocksa sasom tecken f6r djavulen, »den andre mannen», ett 
dubbeltecken. Pa en trolltrumma, som vi i det foljande skola behandla, Vadso-relationens spadomsredskap, ser 
man tvenne djavlar avbildade, en fri och en bunden. En lapsk magisk regel sager: »Om du skar dina fingernaglar, 
skall du alltid klyva den avskurna nageln i tva stycken. Om du inte gr det, kan den gamle (= djavulen) diarav 
gora sig en bat». Uppenbarligen féreligger har samband med den fornnordiska myten om Nagelfar, Muspells 


gudafientliga skepp, som enligt Snorre bygges av déda mans naglar. Liksom i svensk-norsk folktro betraktas 


julnatterna som en tid, da demoniska vasen uppenbara sig. For att fa se sadana skola forsta och andra julnatten 
(alltsa tva natter) tvenne personer satta sig med ryggarna mot varandra vid en plats, dar man hamtar vatten och 


dar fem vagar motas (Qvigstad). Talet 5 4r, som vi i det foljande skola se, skyddande mot demoner. 


I senantik bokstavsmagi har den andra grekiska bokstaven B, beta, enligt vad den redan omtalade koptiska 
framstallningen meddelar, satts i samband med »avgrunden». »Denna bokstav ger typen (symbolen) for 
avgrunden och mGrkret», sages det. »Det hogsta kallar man evigt ljus och djupet evigt mérker», star det i 
Bundehesh (kap. 1) pa tal om det goda och det onda. Tvivelsutan har den andra bokstaven i mithraisternas 
alfabetmystik sammanstallts med det demoniska. Dari ha vi enligt min mening att sdka anledningen till, att 


runradsbildaren valt ett namn med betydelse ‘troll, demon’ (fornisl. purs) for att beteckna den andra runan. 
I Odens trollsanger finnes foljande antydan om inneborden av talet 2: 

»Den andra, jag kanner, 

den tarva manskor 

for lyckan av lakedoms kraft.» 


Enligt den bekanta regeln »man tar boten, dar man fatt soten» har hansyn till demonvarlden haft sin givna 
betydelse vid magisk helbrigdagGrelse. Pa Roskildeamuletten (se avb. 12) néimnes talet tva (jfr ovan) varjamte 
tvenne antidemoniska runkombinationer (baigge innehallande 3 hopflatade p|-ru-nor) folja efter varandra. 
Eddastrofen, som ovan citerats, ar icke fullstandig. Den har forlorat sin senare halft, sannolikt har dari gjorts ett i 


nagon man fértydligande tillagg. 


3. Den tredje runan “, tecknet f6r a-ljudet, har genom tiderna of6randrat burit ett namn, som betyder 'gud, asagud' 
(fornisl. diss etc). Talet 3 finnes i hellenistisk mystisk filosofi — bl. a. just sasom en motsattning till talet 2 — 
tydligt omtalat sasom gudomligt. Detsamma Ar forhallandet inom sa gott som alla religiést fargade 
talspekulationer utgangna fran Frémre Asien. Redan de sumeriska huvudgudarna bildade en triad. For 
mithraismen har talet 3 tvivelsutan varit ett gudomligt tal. Mithra kallades naémligen »den tregestaltade». I den 
tregestaltade Mithra ha vi av atskilligt att doma att f6rmoda férebilden till den tregestaltade Oden, som skildras i 
Snorres »Gylfaginning» och kallas »Hég, Jamnhég och Tredje». Den gud, som i férsta rummet magiskt forbands 
med den tredje runan, var saékerligen darfor Oden. Den tredje runan har bl. a. i Sverige, ehuruval i sen tid, kallats 
Oden (sa i en handskrift i Kung]. Biblioteket i Stockholm). Lapparnas vindgud, som i det huvudsakliga lanat drag 
fran Oden, har i magien varit forbunden med talet 3. Svensk folktro sammanstiller alltsa Oden och talet 3: tre 
runkavlar omtalas sasom hans, tre ratter mat séges guden vilja ha, och vill man m6ta honom, skall man bege sig 
till en korsvag och tre ganger ropa: »Ode, kom!» (Hyltén-Cavallius). Oftare har dock talet i nordisk magi satts i 
forbindelse med det gudomliga 6ver huvud. Ett annu levande exempel pa 3-talets formenta gudomliga, 
antidemoniska kraft ha vi tvivelsutan i seden att spotta tre ganger som skydd mot »otyg». Med kreaturen 
foretagas magiska handlingar anslutna till 3-talet. Folktron uppfattar detta som ett skydd mot trollen 
(»Tussefolket»). 


I lapparnas trolldom spelar talet 3 (j4mte dess forstarkning 9, 3X3) den forharskande rollen vid gudomliga 
ceremonier och helbrigdagGrelser: vid offer till nagon av himlagudarna avskars forst tre stycken av det énnu 
levande djuret (en bit av vartdera Grat och en av svansen), tre pinnar stuckos i Sar-akkas grdt, tre bilder sattes pa 
samma lave vid dyrkan avHoragalles, trefaldig handpalaggning anvindes for att bota en sjuk, tre ganger gick man 
kring ett trad o. s. v. Analogier till detta finnas som bekant annu i svensk-norsk folksed. Att anféra exempel 


finner jag onddigt. 


Nagra runformler, dar talet 3 bér ha spelat en roll, torde déremot papekas. Pa den till skydd mot en 
sjukdomsdemon forfardigade Sigtunaamuletten finnes ett tecken, som numera av Ivar Lindquist tolkas sasom tre 
isrunor (j | j), forenade till en enhet genom ett 6ver samtliga lopande streck. (Ett alldeles likadant streck forenar i 
ett svenskt bomirke fran 1700-talet tvenne stora I:n till en enhet, se »Nordiskt folkminne», »Bomiarken i en 


Vastmanlandssocken», fig. 1,44). Denna teckenkombination for tanken till en i Eddan omtalad magisk 


runformel, bestaende av runan purs (j>) och »tre stavar». Sannolikt ha dessa stavar, som ségas kunna bringa 
trefaldigt ve at en thursm6, varit trenne is-runor, alltsa den dddsbringande runan ristad trenne ganger. Pa 
Sigtunaamuletten forekommer dven en rad, vari det hotas med »trefaldigt ve»; tecknen i denna rad dro 3X6. Pa 
den i samband med runan H (u) redan omtalade antidemoniska Roskildeamuletten framhives pa ett flertal satt 
talet 3. Har kan ytterligare namnas, att avslutningen pa andra sidans runristning bestar av tre [/ (r)-runor. Enligt 
Ivar Lindquists tolkning skulle denna del av inskriften betyda: »Trefalt lakemedel ar rep». Detta ord, namnet pa 
Tors runa (fornisl. reid), och dess antidemoniska funktion ha enligt Lindquist markerats genom att den runa, 
ordet namngav, ristades tre ganger. Genom att rista den thursforg6rande guden Tors tecken trenne ganger trodde 
man sig beréva sjukdomsdemonerna deras kraft. (Att samtidigt talet 2 spelat en viss roll, har jag i det foregaende 


papekat.) 


I Eddadikten »Odens trollsanger» ger tredje strofen en antydan om ett av de fall, da talet 3 anvants magiskt, 
namligen vid invigning av vapen, sa att dessa kunde »hejda fienders hop» och »déva eggar». Att sa verkligen 
varit forhallandet, framgar av en strof i »Sigrdrifumal», dikten om Sigurd och valkyrian. Dar uttalas, att 
kamprunor skulle sattas pa trestéllen: pa »svardets faste», »pa udden», »vid eggen». (Dartill skulle man némna 


— icke rista — stridsguden Tyrs namn tvenne ganger.) 


Att den tredje grekiska bokstaven r, gamma, haft samband med det gudomliga, framgar dirav, att den i den 
koptiska alfabetskriften sages vara »fylld av himmelska mysterier». Att 'himmelsk' i detta fall ar liktydigt med 
‘gudomlig’, ar utan vidare klart. For perserna voro Ahura Mazda och himlen i det narmaste liktydiga begrepp: 
himlen ar enligt Bundehesh Ahura Mazdas forsta skapelse. Herodotos meddelar om perserna, att de dyrkade 
Oromazdes, d. v. s. Ahura Mazda, sasom »himlens hela omkrets». Hos de romerska mithraisterna har Caelus 


(‘himlen') varit ett namn pa Zeus-Jupiter, Ahura Mazdas motsvarighet. 


4. Den fjarde runan |‘, tecknet for r-ljudet, har haft ett namn, vars ursprungliga betydelse torde ha varit 'vagn' 
(forn-isl. reid etc). Som jag redan némnt, ha vi att dari se guden Tors tecken: pa fornislandska némnes Tor 
Reidarlyr, 'vagnsgud'’. Harmed stammer, att samme gud i fornnordisk rit varit f6rbunden med talet 4: 
»Heimskringla» omtalar, att i Torstemplet i Gudbrandsdalen varje dag framsattes infor gudens bildstod »fyra 
bréd». Man kan fven pavisa, att en hel rad formler, riktade till Tor, besta av fyra ord eller en mangfald av fyra 
sadana, t. ex. formeln: »Tor vige dessa runor». Den fjarde strofen i »Odens trollsanger» hantyder pa en galder, 
som ger kraft att bryta bojor. Den s. k. forsta Mer-seburggaldern ger exempel pa dylik trolldom. Dess sista strof, 
vari den egentliga besviarjelsen ligger innesluten, bestar av fyra ord. Att kraftens gud, Tor, akallats, da det gillt 
befrielse ur ett hart tvang, synes mig vara ett valgrundat antagande. I magien har emellertid Tor pa det hela taget 
spelat en ratt underordnad roll. Skandinavisk folktro har tamligen fa exempel pa magisk anvandning av talet 4. I 
en del av dessa fall torde snarast samband med de fyra vaderstrecken vara att f6rmoda. Ett exempel, dar 
emellertid starka skal tala for en reflex av runmagiens tal 4, ar foreskriften i en svensk svartkonstbok, att ge en 
hund, for att han ickeskall tréttna, 4 stycken av en kalvtunga samt 4 fyrkantiga brodbitar 4 morgnar i rad, 
b6rjande med en torsdag (»Salomoniska magiska konster», samma bok foreskriver pa ett annat stéille, att man ma 
ta 4 pepparkorn eller nejlikor i munnen for att »icke tr6ttna»). Tors tal har val i enstaka fall hallit sig kvar i 


nordisk magi, da det gallt att f6rlina styrka. 


I senantik alfabetmystik frbands den fjarde grekiska bokstaven /J, delta, i regeln med de fyra elementen. Detta 
omtalas bl. a. uttryckligen i den pa koptiska skrivna redogorelsen f6r det grekiska alfabetets mystik. Hos 
mithraisterna var en vagn, det heliga fyrspannet, quadrigan, den symboliska bilden for de fyra elementen. Ett av 
tecknen pa, att vi ha att ska runmagiens ursprung inom senantik mithraistisk milj6, ar denna omstindighet. 
Runradsbildaren har enligt min mening valt ett ord med betydelsen Vagn' for den 4:e runan, emedan quadrigan 
sasom en symbol for de 4 elementen i mithraistisk alfabetmystik horde samman med den 4:e grekiska bokstaven. 
Till var tid har bevarats en magisk mithraistisk amulett (se avb. 13). Pa denna finnas tvenne inskriptioner: i den 
ovre ge bokstaverna talvardet 96 = 24 X 4, i den undre talvardet 88 = 22 X 4- Bokstéverna i den nedre raden dro 
nagot skadade men kunna rekonstrueras, da de tvivelsutan liksom tecknen i den 6vre raden bildat en palindrom 


(bokstavskombination, som lises lika framifran och bakifran). 


5. Den femte runan < (senare fiven y och J‘), tecknet for k-ljudet, bar i den angelsaxiska runsangen namnet cén, 
ett ord, som betyder 'fackla’. I den skandinaviska norden kallas den i den yngre runradens tid for kaun, ett ord, 
som betyder 'béld’. En dylik betydelse sticker emellertid fullkomligt av mot alla andra runnamn. Det sannolika ar 
darfoér, att det angelsaxiska namnet representerar det ursprungliga. Det skandinaviska kan ha uppkommit genom 


omkastning av tvenne ord i en minnesvers, som sammanstallt fackelrunans namn 


Avb. 13. Mithraistisk amulett med quadriga.med det darmed allitererande namnet pa ett sjukdomssymtom. Som 
vi nedan skola se, har just 5-talet anvants vid fordrivandet av vissa sjukdomar. Hartill kommer, att Johannes 
Bureus, som haft tillgang till atskillig runtradition, anger runnamnet sasom kyn, vilket kan ga tillbaka pa samma 
grundform, som angelsax. cén (och tyska Kien). I ordet star y sannolikt for i, och daérmed kan ett slutet e ha 
atergivits. Ett studium av trolldomstecknen pa en lapptrumma av val bevarad hednisk typ ger a4ven — sasom vi i 
det foljande skola se — skal for, att det skandinaviska runtecknet betytt 'furuved’, 'gren av furu' (grundbetydelsen 
for angelsax. cén — facklan en gren av fet furu). Bilden av en furugren eller furutopp synes pa denna 


trolltrumma just pa den plats, dar man har att vanta en motsvarighet till denna runa. 


Har 'fackla' varit det ursprungliga namnet pa den femte runan, stammer detta val med vad vi veta om senantikens 
bokstavsmagi och talmystik. Facklan ar att uppfatta sasom en symbol for elden och ljuset. I den koptiska 
framstallningen av den grekiska alfabetmystiken sages det bl. a. att den femte bokstaven E ar symbolisk fér 
»ljuset». I en grekisk skrift, »Alfabetets etymologi», vari atskilligt av senantikens bokstavsmagi pa ett mer eller 
mindre f6rvirrat satt drojt kvar, antydes Aven, att samma bokstav, som synes ha kallats eos (scos), 
‘morgonrodnad’, haft med ljuset att gdra. Det grekiska ordet for 'Ijus',/os (p&s), har dessutom 4ven kunnat betyda 
‘fackla’. 


Orsaken till, att just den femte bokstaven forbundits med ljuset och facklan, eldens och ljusets symbol, ha vi med 
all sannolikhet att soka i fran den fraimre orienten, narmast Persien, utgangen mystisk spekulation. I »Bundehesh» 
(kap. 17) talas det om fem arter av eld. Mithraismens eldgud Zervan kallas aven i manikeiska hymner f6r »fem- 
guden», och som mithraistisk gudastod finnes han framstilld sasom fackelbarande (i regeln hallande tvenne 


facklor), dartill f6rsedd med lejonhuvud, ur vars gap eld kunde utslappas. (Lejonet var en symbol for elden.) 


I nordisk och annan europeisk folklig magi betraktas pen-tagrammet, femh6rningen, sasom en halsans symbol 
och tillskrevs under medeltiden f6rmagan att f6rdriva morkrets makter; tecknet sattes darf6r ofta pa klévar, 
kohorn och hasthovar (Heurgren). Mot bélder hos djur (jfr vad jag sagt om runnamnet kaun) ha formler anvants, 
dar multipler av 5 namnas, t. ex. 15 eller 150. Vid botandet av »flég» ritades pa hastens hégra framhov med kniv 
fyra 5-or. Ett annat medel var att pa ett rent papper teckna 9 fem-uddar (pentagram) och lata hasten ata detta 


(Heurgren). Hos medelhavslandernas 


folk ar an i dag femtalets kroppsliga symbol, den framstrackta handen med fem utsparrade eller pa visst satt 
stallda fingrar, ett ofta brukat medel mot »den onda blicken» (hos italienarna kallad iettatura). En for avvarjandet 
av det onda 6gats skademakt forfardigad amulett kalla marockanerna for »femma». Denna (se avb. 14) bestar i 
regeln av fyra rundlar med ett centrum, som tydligen raknas som det femte (Westermarck). Pentagrammet har 
dven brukats av lapparna, som noga tillsago, att ett dylikt skars i ett, d. v. s. utan att kniven behévde upplyftas (en 
tydlig antidemonisk operation). I Norge och Danmark har samma tecken kallats tussemcerke och Marekors. I 
Eddadikten »Odens trollsanger» syftar den femte strofen pa avvarjandet av fientliga kastspjut. Pa vissa hall bér 
5-talet fran att ursprungligen ha begagnats som skydd mot mérkrets makter ha kunnat fa en vidgad anvindning. 
Om det trotts hjalpa mot »trollskott», bor det slutligen 4ven ha kunnat tillskrivas kraft att avvarja projektiler, 
slungade av mianskliga fiender. For att »géra sig hard», d. v. s. osarbar gentemot alla slags vapen, sj6ng man 


under den katolska tiden »fem mi&ssor om Guds lekamen» fem torsdagar efter varandra (Thiele). 


Avb. 14. Marockansk amulett.G. Den sjitte runan “, tecknet for g-ljudet, har pa angelsaxiska ett namn, gifu, som 
betyder 'gava'. Hartill svarar tydligen det i korrumperad form upptecknade gotiska bokstavsnamnet geiina. I 
Skandinavien, dar i den yngre runraden det gamla k-tecknet far fungera ven f6r att ange g-ljudet, har den sjatte 


runans namn gatt forlorat. I manga sprak brukas ord for 'gava' och 'giva' aven i betydelse av 'offer' och 'offra’. I 


Sverige sades dnnu pa 1800-talet »giva till Odens hastar» i betydelsen 'offra' (Hyltén-Cavallius). I Eddan yttras 
om Oden »given at Oden» i betydelsen 'offrad'. Likaledes omtalar Snorre, att svearna »gavo> en konung at Oden 
i betydelsen ‘offrade' honom at Oden. Samma betydelseskiftning forekommer dven i lapskan hos det verb, som 
motsvarar vart giva. Offergavan kallades hos fornperserna darun, ett ord, som egentligen betyder 'gava'. Talet 6 
har i atskilliga religioner varit ett med offervasendet forknippat tal. Hos forntidens perser — och sannolikt aven 
hos romarrikets mithraister — har vid offret rituellt brukats 6 (eller 4) bréd. Enligt mithraistisk astrologi tillhérde 
den sjatte himmelssfaren manen. I den grekiska skrift, som benamnes »Alfabetets etymologi», sammanstilles 
ocksa den sjatte grekiska bokstaven Z, £, med en av himmelssfarerna, med den sjunde. Uppenbarligen beror detta 
pa inflytande fran det i borgerliga livet brukade s. k. milesiska raknesittet, enligt vilket samma bokstav (£, Beta) 
var tecken fér 7. I ett alfabetmystiskt system, som raknat med bokstiverna a— co sasom tecken fér talen 1—24, 
maste daremot £ ha betecknat 6. Har det grekiska alfabetets 6:e bokstav hos mithraisterna sammanstillts med en 
av himmelssfarerna, bor det ha varit den sjitte, alltsa manens. I senantik tid betecknades denna planet av 
astrologer sasom »silveralstrande». Enligt nordisk folktro 4r manen en nadig givare, om han hyllas, da han 
intrader i sitt tillvaxande stadium: man har att niga for nyet och halsa »Nykongen», som anses skanka rikedom 
och fruktbarhet (Hyltén-Cavallius). Pa en lapsk trolltrumma av hednisk typ finnes alldeles invid den figur, som 
korresponderar med det 5:e runnamnet (en schematiskt tecknad furutopp), bilden av en tupp, vilken tol-kats 
sasom hinsyftande pa ett mindre offer. Detta synes mig tyda pa, att runan fven i norden framst varit ett med 
offret och dess verkningskraft forbundet tecken. Pa vissa lapska trolltrummor ar tecknet f6r offer utbytt mot 


manens bild, sasom i det foljande skall visas. Detta talar f6r ett samband mellan manen och gavorunan. 


I »Odens trollsanger» i Eddan hansyftar den sjatte strofen pa magisk formaga att hindra trolldom (verkan av 
runor ristade pa tra). Det synes mig antagligt, att en dylik forestallning om den sjatte runan och dess tals makt 


kan harflyta ur tron pa offrets makt att skydda mot skadetrolldom. 


Det finnes ocksa atskilliga exempel i nordisk magi pa bruket av talet 6 vid operationer, som avse att hjalpa 
manniskor eller djur, som blivit forhaxade. Det foreskrives t. ex., att man bl. a. skall ta sex halmpipor och blasa 
genom dem, om man blivit »forrakt» (paford sjukdom av underjordiska vasen eller nagon trollkunnig manniska). 
For att »satta tillbaka» (G6va mottrolldom) skall en formel av féljande lydelse lasas: »Jag staller modstéld, jag 
staller avund, jag staller Fan; jag staller onda manniskor till ett berg, dar ingen bor, till en sj, dar ingen ror, 
under en sten, dar ingen maus (sic!) ar mig till mens». (Lappmannen Jon Johansson.) I formeln aberopas sex ting, 
som skola motverka (beakta de av mig sparrade orden). En annan formel fran samma killa lyder: »Du skall ga 
tillbaka till honom, den dig sant haver, och dar skall du glupa och dar skall du sluka uti hans hus, uti hans bo, uti 
hans lever, uti hans lunga, uti hans tand och uti hans tunga». I formeln 4ro, som vi se, sex lokaliteter angivna 
(orden sparrade av mig). »Nar fa forgjort ar», sager en svartkonstbok (»Salomoniska magiska konster»), kan man 
binda tillsammans »under syllen» foljande sex ingredienser: »orant», »latte blomster», »abrod», »geteruta», 
»rddlok» och »hvitlék». Samma skrift upplyser om, att ingen kan »forgéra ens hast», om man insOmmar i hans 
grimma féljande sex ingredienser: »bafvergall», »hvitldk», »olsten», »lagerbar», »tibast» och »ven-derot». Har 
trolltyg gjort, att en hast fatt »braklaget» (stegrar sig), skall man enligt en annan killa (Heurgren) spotta 3ganger 


framfor djuret och 3 ganger pa betslet, i denna magiska handling inga alltsa sex moment. 


7. Den sjunde runan p, tecknet for w-ljudet, uppvisar pa angelsaxiska ett namn wynn (wen), som betyder 'frojd, 
gladje’. Skandinavisk tradition lamnar ingen underrattelse om denna runas benamning, enar tecknet i norden kom 
ur bruk strax fore den senare runperioden och ersattes av u-ru-nan. Det motsvarande gotiska bokstavsnamnet ar 
till sin egentliga betydelse osakert och av allt att déma till formen forvanskat. Med hansyn tagen till senantik 
talmystik ter sig daremot det angelsaxiska runnamnet sasom nagot ursprungligt. Betydelsen 'frojd' synes ange en 
lyckoruna, och harmed stammer det valkéanda forhallandet, att 7-talet hos perser och mithraister uppfattats sasom 
nagot lyckobadande och gott. Den koptiska skriften om det grekiska alfabetets mystik sammanstiller den sjunde 
bokstaven H(rj) med »glans» och »ljus». En grekisk framstallning av det hebreiska alfabetets mystik forbinder 
den sjunde bokstaven (sajin) med »eld». I den senantika magiens sprak ersatter esomoftast ordet for 'eld' ordet for 


"karlek'. — Jfr, att en i Danmark upptecknad karleksformel, tvivelsutan med senantik forebild, lyder: »Lige som 


dette brende, saa skal dit Hjerte brende af Kjerlighed til mig» (Ohrt). — Fér perserna var ljuset en av symbolerna 
for det goda: den goda livsprincipen hade av evigt sin tillvaro i ljuset, »det hdgsta kallar man evigt ljus», sages i 
»Bunde-hesh». Hos mithraisterna var 7 ett sarskilt heligt tal, forbundet med solsfaren och detta religidsa 
samfunds hégsta rangklass. Att 7 i de gamla persernas magi uttyddes sasom ett gott tal, framgar bl. a. dirav, att 
Herodotos berattar, att hos dem vid fagelskadning anblicken av 7 hékar tolkades som ett lyckobadande tecken. 
Biskop Epifanius pa Cypern, som levde pa 300-talet, kallar i en avhandling 7-talet for »ett prisat och 
beundransvart tal». I medeltidens sagor ar ofta 7 ett tal, som anvandes i samband med foéretag, som leda till ett 


lyckligt slut. Sékerligen har persisk talmystik inverkat pa judendom och kristendom. 


I tysk folktro anses lyckobringande att vid solstandstid (21juni) baka 7 olika kakor, att vid skattgrivning nedsitta 
7 fladergrenar i marken o. s. v. (Graf). Ur nordisk magi kunna atskilliga exempel anféras pa bruk av talet 7 vid 
karleks-trolldom och dylikt, salunda upptrader det ofta vid angivandet av frister (vantetider o. s. v.). I en islandsk 
svartkonstbok (utgiven av Nat. Lindqvist) finnes en formel, som skall anvandas f6r att vinna manniskors karlek. 
Den bestar av sju bokstiver, som bilda en rad, och nedanfor denna star ytterligare en bokstav (se avb. 15). Denna 
liknar ett latinskt stort P, men torde i sista hand aterga pa tecket >,den sjunde runan i utharken. (I den islaindska 
svartkonstboken finnas flera bokstavsformler, dar omisskénnliga runtecken upptrada tillsammans med latinska 
bokstéver.) En magisk runrad fran den aldre runperioden, inskriptionen pa en brakteat fran Skodborg, som bl. a. 
innehaller ordet auja, 'lycka', trenne ganger, har talvardet 287 hos runorna, om dessa beriknas enligt mitt system. 
Talet 287 kan endast upplésas i 41 X 7. I den talmystiska Eddadikten »Odens trollsanger» lyder den sjunde 


strofen: 
»En sjunde kan jag: nar knastrande laga ses lysa kring bankat lag, hur brett den an brinner, jag binder den likval.» 


Har ror det sig uppenbarligen om magi med ljus och eld. Detta strider pa intet satt mot min forklaring av 
runnamnets innebord. Sedan urgammal tid har, som redan némnts, talet 7 och eld och ljus varit forknippade. Fran 
sennordisk tid kan ett exempel anfGras. I norra Norge oskadliggjorde man pa 1800-talet den s. k. »skadekvisten», 
en missbildning i traet i en husvagg, genom att sla sju spikar i det farliga stallet. I annat fall ansags huset utsatt 
for eldfara (Nicolaissen). Att 


Avb. 15. Islandsk trollformel f6r att vinna manniskors karlek.bade grekisk och judisk bokstavsmystik forbundit 
alfabetets sjunde bokstav med ljus eller eld, har jag ovan papekat. Intet hindrar, att vid magiska operationer den 
sjunde runan och dess tal 7 i fornnordisk tid pa en gang haft att gdra med ljus och gladje. Parallellen med 

senantikt trolldomsvasen ar uppenbar, och dnnu levande nordisk folktro forbinder, som vi sett, talet 7 med bada 


dessa begrepp. 


Den nordiska gudomlighet, som av runmagien satts i samband med runan p (w), bor framst ha varit guden Fre}: 
vanskapens, kiarlekens och det vérmande ljusets gud. Han radde enligt Snorre icke blott 6ver jordens gréda utan 
Aven Gver solens sken och fred bland manniskor. »Han ger de dédlige fred och viallust», sager Adam av Bremen. 
Frojdrunan bor darfor ha varit hans. Ett studium av tecknen pa de lapska trolltrummorna ger st6d for denna redan 
i och fér sig sannolika f6rmodan. Den gud, som motsvarar Frej hos lapparna, upptriader t. 0. m. pa en trolltrumma 
med en »stav» bredvid sig, vars form 6verensstémmer med runan p, w-tecknet i den aldre runraden och 


utharkens 7:e runa. Harom i det foljande. 


8. Den attonde runan [s|, tecknet for h-ljudet, benamnes i angelsaxisk runtradition hcegl (haegil), vilket ord 
betyder 'hager. Fornnordiska runnamnsuppteckningar visa till betydelsen harmed stémmande former: de betyda 
‘hagel, hagelkorn'. Det gotiska bokstavsnamnet haal forutsatter ett ord *hag] med samma betydelse. De 
germanska orden med betydelsen ‘hagel' ga etymologiskt tillbaka pa ett ord, vars egentliga inneb6rd varit 
‘kristallisk sten'. Sedan urgammal arisk tid ansags himlen besta av sten eller snarast forstenad is. Ordet kristall ar 
lanat fran grekiskan, dar dess motsvarighet betytt 'det som frusit'. Den romerske naturaliehistorn Plinius d. a. 
omndmner, att enligt hans tids folktro kristallerna voro nedfallna fran himlavalvet, varifran de lésbrutits. 
Fixstjarnhimlen, de antika astrologernas »kristallhimmel», kallades av perserna Asman, ett namn, vars 


grundbetydelse ar 'sten'. Enligt den mithraistiska kosmologien uppfattades denna kristallhimmel sasom 


varldsalltets yttersta, attonde sfar (in- 


nanfoér lago de sju planeternas regioner). Den koptiska skriften om det grekiska alfabetets mystik later den 8:e 
bokstaven (9, théta, korrespondera med »firmamentet». I egyptisk-grekisk magi uppfattades bokstaven O sasom 
»varldens omkrets» (= kristallhimlen). Strecket i dess mitt tolkades sasom avseende den varlden sammanhallande 
»goda demonen» (Agatho-daimon). Med hansyn till persisk och mithraistisk astrallara ha vi full ratt att anta, att 
den mithraistiska bokstavsmystiken pa denna punkt 6verensstamt med annan senantik alfabetspekulation dari, att 
den forbundit det 8:e bokstavstecknet med kristallhimlen. Detta ar sa mycket sannolikare, som den koptiska 
skriften f6ljer en pa flera punkter fran bibeln avvikande skapelsehistoria, som i atskilligt star de heliga persiska 
skrifternas framstallning betydligt naérmare. Raékna vi med, att mithraistisk eller av mithraistiska forestallningar 
paverkad senantik bokstavsmystik pa runradsbildarens tid (omkring 200 ar e. Kr.) f6rbundit det grekiska 
alfabetets 8:e bokstav med kristall och kristallhimmel, ha vi forebilden for det egendomliga runnamnet, som 
aldst bér ha haft betydelsen 'kristallisk sten'. Hur nara i sjalva verket begreppen 'sten' och ‘hagel' ligga varandra, 


visar det svenska ordet hagelsten. 


Den attonde runans magiska funktion torde ha varit att skapa fasthet och sammanhallning. Harpa tyder bruket av 
talet 8 i germansk magi vid behandling av vissa sjukdomar, t. ex. danssjukan. Som bot for denna foreskrev 
bayersk folktro barandet av atta jarnringar. Kroppens brist pa styrsel skulle dérigenom 6vervinnas. Pa samband 
med runmagi tyder aven angelsaxarnas tro pa en ddelstens attafaldiga makt. Hos lapparna fanns pa trolltrummor 
av hednisk typ en figur, som bendémnes »himlens bjérn». Denna anbragtes pa en plats, dar vi ha att formoda en 
motsvarighet till h-runan, och har ibland 8 stjarnliknande punkter bredvid sig. Allt tyder pa, att detta tecken avser 


en stjarnbild. Vi kunna har férmoda en symbol for stjarnhimlen. 
Den attonde strofen i »Odens trollsanger» lyder:»Om hat vill vaxa mellan harskarsGner, det kan jag bota bratt.» 


Detta uttalande ar begripligt i anslutning till mitt antagande, att talet 8 och hagelrunan i nordisk magi haft 
betydelse for astadkommande av fasthet och sammanhallning. Bakom detta ligger ytterst antikens uppfattning av 


fixstjarnhimlen sasom ett orubbligt valv. 


9. Den nionde runan }, tecknet for n-ljudet, har i alla traditioner ett namn med betydelsen 'néd, nédvandighet' 
(angelsax. nyd, fornisl. naudr etc). Manga omstiandigheter, bl. a. ett uttalande i en Eddadikt, tala for, att denna 
runa haft sarskilt stor magisk betydelse. Sjalva namnet antyder ocksa detta. Det motsvarar fullstandigt en 
benamning, som under antiken anvandes om ddets gudomlighet, vilken grekerna kallade Ananke, romarna 
Necessitas: bagge namnen betyda 'nédvandighet'’. I senantik tid var 6desgudinnan Ananke trolldomsvasendets 
centrala maktfaktor (givetvis benaémnd med ven andra namn). I mitt arbete »Senantik mysteriereligion och 
nordisk runmagi» har jag (kap. 2) givit en utforlig framstallning hérom. Att Ananke spelat en viktig roll hos 
mithraisterna, ar Aven kant. Enligt en grekisk text ha de identifierat Ananke med etern och natten. Man har tankt 
sig hennes rike belaget utanfor kosmos' yttersta grins (kristallhimlens valv) i den morka rymden, dar blott den 
latta etern fanns. Enligt mithraistisk astrallara har salunda Anankes sfar omslutit den attonde varldssfaren och 
kunnat uppfattas sisom den nionde. Aven Platon later 6desmaktens representanter, de tre moirerna, dvaljas 
utanf6r de 8 sfarerna. Den koptiska skriften om det grekiska alfabetets mystik hainvisar ocksa pa en utanf6r 
kristallhimlen befintlig zon. Den sammanstaller namligen den 9:e bokstaven med »vattnen ovan fastet», och 


omedelbart forut har firmamentet, fastet, f6rknippats med det 8:de bokstavstecknet. 


Att nodtvangets runa -j. (n) hért samman med talet nio, ar ett antagande, som val stammer med atskilliga 
vittnesbordi fornnordisk dikt och senare folktradition. I den nionde strofen av »Odens trollsanger» omtalas 
uttryckligen naudr, det hotande nédtvanget. Det talas sarskilt om att barga ett skepp genom att stilla vagen, da 
»ndden» {naudr) hotar. Har n-runan i magien haft den betydelse jag angivit, maste den givetvis ha statt i 
samband med trolldomskonstens framste ut6vare, Oden.. Som bekant var denne bl. a. en stormgud. Fér denna 
egenskap hos Oden skall naérmare redogoras i studien Over den lapska trolldomen. Att nédrunans tal 9 brukats i 


vindmagi, ar darfor mytologiskt begripligt. 


Ett exempel pa dylik magi foreligger térhanda i en inskrift, bestaende av nio runor, bokstavsformeln lituluism, 


som inristats pa en ara, tillhérig Osebergsskeppet. I en Eddadikt (Sigrdrifumal) séges det om »stormrunor», att 
de skola sattas pa »stiven», pa »styrbladet» och pa »aran». I den visserligen kristna, men med fornnordiska 
talesatt rikt uppblandade dikten »Solsangen» star det: »A nornornas stol nio dar satt jag». Att 6desgudinnorna, 
nornorna, (tillika med Oden) i magien forbundits med nédrunan och dess tal, ar givet: nornorna sades ju »skapa 
ndd», d. v. s. bestamma nédvandigheten (Gdet). I efterhednisk tid har den gamla nédrunan och dess talmystik 
lamnat ratt sa tydliga spar efter sig. Pa skanska vavnader forekommer en korsliknande figur, kallad »ellakors», 
som till formen i regeln ter sig som en direkt motsvarighet till run-tecknet “. Ett visst slags amulett kallas aven 
»ellakors». Den ansags sarskilt verksam mot sjukdomar, fororsakade av »elven» (»Niacken»). En dylik amulett 
skulle tillverkas av nio olika delar silver. Detta maste vara arvt och skulle hop-tiggas pa nio stallen (Nicolovius). 
(De flesta kanda avbildningar av »ellakors» eller »alfkors» visa ett kors av ungefar vanlig typ, men sasom 
vavnadsfigur erbjuder ellakorset stor likhet med nédrunans form.) Ett 4nnu klarare vittnesbérd om, att nddrunan 
forbundits med 9-talet, ger den for nagra ar sedan funna Sigtunaamuletten. Pa denna star det bl. a.: af ptR niu 
noptR ulf d. v. s. rhaf nio nédtvang, varg'. Har ar salunda rakneordet niu kombinerat med det ord, som ar 
identiskt med namnet pa den nionde runan. Da raden dessutominnehaller tvenne tecken, det sista bestaende av 


trenne till en enhet forbundna isrunor, bildar en medelst ram tydligt avgransad rungrupp 2X9 tecken. 


Som bekant, ar 9 ett tal, som ytterst ofta moter i magiska handlingar och formler. Vi ha sarskilt att erinra oss den 
s. k. nddelden, omnamnd i Tyskland 743. Denna skulle framkallas genom gnidning, i England med 9 spindlar 
fran en spinnrock av 9X9 man och magiskt sikras genom 9 sorters ved. Ur svensk folktro kan anforas seden att 
sova pa nio slags blommor for att bli sanndrémmare, att ha nio ekstickor mellan tanderna for att bota tandvark, 
att ga nio steg baklanges mot en ftygr6nn, att basa »trollsm6r» med ett ris, gjort av nio slags fruktbarande trad 
(Hyltén-Cavallius). En forfattare, som behandlat semitisk talmystik, har kallat 9-talet for »talet for fullbordandet 
av en Gdesutveckling». (Redan hos babyloniernas f6regangare sumererna betraktades 9 som »fullandningens 
tal».) Ananke var den makt, som ledde 6desutvecklingen. Det vasentliga i 6desmagien ha tvivelsutan grekerna 
mottagit fran Framre Asien. Som redan némnt, har mithraismen uppstatt i Babylonien genom en 
sammansmiltning av persiska och semitiska f6restallningar. Det bland forntidens greker anvanda uttrycket 
»niofaldigt klok» sammanhianger tvivelsutan med 9-talets centrala roll i magisk kunskap. (F6r svensk allmoge ar 


annu i vissa sammanstallningar »klok» liktydigt med 'magiskt insiktsfull': »klok gumma» o. s. v.) 


Hos runmagiens arvtagare lapparna finna vi dvenledes talet 9 sasom det kraftigaste trolldomstalet. Johan Turi 
upplyser om, att i konstruktionen av en lapsk trolltrumma ingick bl. a. anvandandet av 9 bitar av en magiskt 
betydelsefull parasitvaxt (pa danska kallad »Troldkost»). Vidare omtalar samma person, att man for att bota en 
viss sjukdom hade att rakna fran 9 till 1, vid en annan skulle man koka en dekokt pa 9 slags trad. Liknande 
uppgifter har J. Qvigstad insamlat: gulsot ansags kunna botas genom att fortira 9 léss o. s. v. En gammal 
vasterbottenslapp har meddelat, att om sangaren vid en bjornfest var gift, tog han, innan han lade sig hos sin 
hustru, 9 bitar av tunder och slappte i en kittel, fylld medvarmt vatten, och tvattade sig sedan 6ver hela kroppen 
(S. Drake). Talet 3 forekommer visserligen nadstan oftare vid magiska operationer, men vid dess sida framtrader 
9-talet som det trolldomskraftigare (3-talet brukas i de flesta fall vid handlingar, som narmast ha karaktar av 
ceremoni). 9 (3 X 3) ar en f6rstarkning av 3 och har sa gott som alltid en viljebetonad, resultatstraévande 


innnebord. I haxornas sang i »Macbeth» heter det: 
»Thrice to thine and thrice to mine And thrice again, to make up nine». 
I europeisk magi ar nio 4nnu liksom hos sumererna »fullandningens tal». 


Slutligen kan omnémnas, att i senantik astrologi och magi for ddet (sors) och Ananke ett tecken brukats, som 
alfabet-historiskt kan sammanhanga med n-runan +, en bokstav, som icke har nagon forebild i det grekiska eller 
latinska alfabetet. Detta Fortunas (Anankes) i astrologiska arbeten anvanda marke ar o. Borttages ringen, ha vi, 
om korsets tvarlinje forminskas och snedriktas, runan “. (Kannetecknande for runtyperna ar som bekant, att hos 
dem horisontala streck undvikas; de ersittas av snedgaende linjer: T blir" o. s. v.). Det magiska tecknet 0 har jag 


patraffat i en svensk svartkonstbok (»Salomoniska magiska konster»), dar det forklaras betyda »probatum est», d. 


v. Ss. att den omtalade magiska operationen tidigare f6rs6kts och gatt i verkstallighet. 


For beddmande av det genetiska sambandet mellan runtecknen 10—15 m. fl. i utharkfoljden och senantik 
bokstavsmagi finnes ett betydelsefullt grekiskt dokument. Vid ett bes6k i Bibliothéque Nationale i Paris 
sommaren 1931 fann jag en bysantinsk handskrift, vari det grekiska alfabetets mystik behandlas. Handskriftens 
forsta blad har tyvarr gatt forlorat och dess andra blads 6versta rad ar nagot otydlig, men vad som diarefter f6ljer 
ar fullt redigt och lasbart. Har ges en framstallning av de grekiska bokstaévernas samband med olika mo-ment i 
varldsskapelsen. En mycket narstaende parallell till den i det foregaende omtalade pa koptiska avfattade 
framstallningen av det grekiska alfabetets mystik foreligger uppenbarligen. Den koptiska skriften kan darfor tjaina 
som komplement for det parti, som saknas i det bysantinska dokumentet. A sin sida limnar detta i de bevarade 
partierna en sakrare kalla for vad man hittills blott kant till i koptisk 6versattning och visar klart, att det verkligen 
forhaller sig sa, att den koptiska skriften bygger pa ett for grekiskan avpassat system, som varit anvant i den 
helleniska varlden. Jag foljer darfor fran och med den 10:e bokstaven det bysantinska dokumentets vittnesbord 
(fran vilket for 6vrigt den koptiska redaktionen blott obetydligt avviker). Dokumentfragmentet atergives pa avb. 
16. 


10. Den tionde runan I, tecknet for /-ljudet, har ett av olika germanska traditioner val bestyrkt namn, vars 
betydelse tvivelsutan varit 'is' (fornisl. iss etc). Fran nordisk magi kanna vi en hel rad fall, dir talet 10 anvants 
vid skadebringande trolldom. I det f6regaende har jag redan omnamnt de 10 sjukdomsalstrande runorna, som 
omtalas i Egil Skalla-grimssons saga. Med sagans antydning om den magiska inneborden av detta tal stamma 
bevarade runristningar med tydligt skadegorande eller dédsbringande syfte. Inskriften pa en vavsked fran 
Trondheim, dar upphovsmannen uttalar Gnskan om att se en kvinna sasom dnka, bestar av 4 X 10 tecken, och 
resultatet har natts genom att mot slutet tvenne tecken sammanfogats till en s. k. binderuna. Den sista rungruppen 
pa baksidan av Sigtunaamuletten bestar av 3 X 10 tecken. Framfor detta parti av inskriften ha t. 0. m. isrunor 
anbragts. Foregaende rungrupp, omnémnd av mig i samband med 9-talet, avslutas némligen av en runformel, 
bestaende av 3 till en enhet f6rbundna isrunor. Darefter kommer besvarjelsens kulmination med en innebord, 
som syftar pa sjukdomsdemonens forgorande (enligt en ny, av Ivar Lindquist annu ej offentliggjord tolkning). 
Harmed stammer, att de inom en och samma ram staende tecknen dro 30 = 3 X 10. Bjérketorpsstenen, varpa 
f6rutsages fordirv at den, som skadar det ma-Avb. 16. Forsta bladet av Parismanuskriptet n:r 2214 i Fonds 
grecs.giskt invigda market, har pa sin at norr vettande sida inskriften upATAOASbA (a = Il:e runan med 
ljudvardet a: av *jara hade blivit ara). Inneb6drden ar: »ddesdiger forutségelse». Runorna dro 10, och utriknas det 
gematriska talvardet hos dessa tio runtecken, visar det sig, att detta ar 100, alltsa 10 X 10. Den s. k. 
Sigtunadosans nedre inskrift (den 6vre ar starkt skadad) bestar av 4 X 10 tecken (35 runor och 5 skiljetecken). 
Innehallet hainsyftar pa en tjuvs d6dande. En i Gjersvik i Norge funnen k6ttkniv, troligen ett rituellt redskap, har 
en otvivelaktigt bokstavsmystisk inskrift, bestaende av ett korrumperat ord, vartill fogats en grupp av 10 I-runor. 
(Samtliga runors antal ar 18, Odens tal.) Valbyamuletten, i vars sten en forbannelse mot »avund» ristats, har en 
inskrift bestaende av 10 runor. Ytterligare en del runinskrifter skulle kunna anforas. Jag vill emellertid endast 


halla mig till material, dar det ar fullkomligt klart, att forsGk till s. k. skadetrolldom foreligger. 


Ten islaéndsk svartkonstbok (utg. av Nat. Lindqvist) f6rekommer en kombination av »stavar», vilka tvivelsutan 
aterga pa runtecken (se avb. 17): f-, n-, h- och i-runor (h-runan av yngre typ). Teckenkombinationen dr avsedd att 
brukas f6r att déda en annans kreatur. Syftet motiverar anvandning av is-runor och fa-runor (en av f-runorna ar 
vand nedat, de bada andra ha fatt 3 bistavar). Att ndd-runan, trolldomstvangets stav, ingar i formeln, ar aven 
naturligt. Hagel-runans narvaro beror kanske pa, att i yngre tid denna runa pa grund av sitt namn tillmatts ungefar 
samma kall-gorande verkan som isrunan. I samma bok finnes omtalad en sjukdomsbringande runformel, som 


skall besta av 8 ass-vunor, 9 néd-runor och 13 thurs-runor, alltsa tillsammans 3 X 10 tecken. 
Att i de gamla nordbornas liv talet 10 haft ett visst sam- 


Avb. 17. Islandsk trollformel f6r att d6da en annans kreatur.band med déden, framgar av en del i aldre litteratur 


bevarade exempel. En arabisk skriftstallare, som skrev pa 900-talet, omnamner, att varingarna i Ryssland forst 


lade sin déde hévding for tio dagar i en grav, sedan brandes han. Darvid offrades en flicka och 8 djur (1 hund, 2 
hiastar, 2 oxar, 1 tupp, 2 hénor): 10 varelser foljdes salunda at i déden. Bekant dr aven, att Uppsalakonungen Aun 


(enligt vad Snorre omtalar i »Heimskringla») vart tionde ar offrade en son for att képa sig fri fran déden. 


En reminiscens av talet 10 sasom sammanhingande med dédsriket kan fGreligga i foljande svenska trollformel 
f6r att stémma blod: »Sta blod sasom de sitta och sta i helvetet, sasom Noaks ark var pa vattnet 19 dygn och pa 
det tionde stannade. Sa skall du sta.» (Heurgren.) Att isrunans tal i vissa magiska operationer kunde anses aga 
formaga att fa en vatska att bli trégflytande och stel (liksom vatten bringas till is), ar ju en ur magisk tankegang 
forklarlig vantro. I formeln har sannolikt ursprungligen statt nagot helt annat an »Noaks ark». Denna var, som 
man vet, 40 dagar pa vattnet och stannade icke pa den tionde dagen. Man har har att beakta, att pa sina hall i 
Sverige i stallet for »Noens hundar» sages »Noaks hundar». Sannolikt har darfor namnet Noen (= Oden) ingatt i 
den ursprungliga hedna formeln. Ett annat exempel, dar talet 10 forbindes med déden, tillhdr dansk folktro. 
»Drémmer man om en Andens Déd, saa laegger det ti Aar til hans Levetid», ar ett (hos Thiele omtalat) 
drémskrock. Dré6mmar uttydas som bekant ofta sa, att de i viss man skola betyda motsatsen. I detta fall ar det 
tankbart, att man en gang i tiden associerat déd med talet 10 och darfér uttytt drém om déd som drém om 10 
levnadsar. (Jfr aven berattelsen om Aun, som lésk6pte sig for 10 ar fran déden.) Hos runmagiens arvtagare 
lapparna kvarleva annu vissa spar av talet 10 sasom dédens tal. Vid fiske anse t. ex. de norska sj6lapparna talet 
10 (fangst av 10 fiskar pa en gang) bebada otur, likaledes mangfalder av 10 (Qvigstad). Detta kan bero darpa, att 
talet 10 en ging i tiden uppfattats sasom dédande fiskelyckan. Att talet 10 satts i samband med dédsriket,framgar 
av en viss bland lapparna ut6vad helbragdagorelse. Med juoksot menas att bota en sjukdom, som fororsakats av 
de déda. Det sker sa, att helbragdagoraren binder en vit eller svart trad om sin egen tumme och sedan ytterligare 


lindar den 9 ganger kring den sjukes kropp. Salunda bindes | + 9 = tio ganger. (Qvigstad.) 


Huruvida de romerska mithraisterna forbundit talet 10 med déden och dédsriket, vet man icke. Det ar emellertid 
ytterst troligt pa den grund, att den medelpersiska skriften »Bunde-hesh» omnamner multipler av talet 10 i 
samband med déd och sjukdom: den onde Angra Mainyu sander »1000 dédsbringande demoner» (kap. 3), och 
samme avegrundsfurste har skapat 10,000 olika arter av sjukdomar (kap. 9). — I framre orienten och Indien anses 
talet 10 an i dag vara ett olycksbringande tal. Indiska parlband visa i regeln udda antal parlor; tal av typen 10, 20 
etc. undvikas, da det ar fraga om att bara smycken. I de egyptiska Isismysterierna torde 10 ha varit ett med déden 
forknippat tal. Adepten hade fore sin slutliga invigning att fasta i 10 dagar. Detta tillstand uppfattades sasom en 
symbol for dédstillstandet, varur mysten sedan féddes till nytt liv. I grekernas dédsrike Hades fanns det enligt 
myten tio floder. Det kalla vattnet upptrader i senantik mysteriereligion som en symbol for déden. Det i folksagor 
omtalade »dédens vatten» torde ursprungligen avse det kalla (och stillastaende), »livets vatten» det varma (och 
rinnande). An i dag dr den magiska termen for framkallandet av déd »att gra kall». Samma Askadning bor ha 


legat till grund for valet av namnet »is» for den 10:e runan. Vi ha dari att se Hels och dédens runtecken. 


I den av mig funna bysantinska handskriften sammanstilles just avgrunden, i senantik forestallning detsamma 
som dédsriket, med det grekiska alfabetets 10:e bokstav. Det star »jordens framtradande (apokalyps/s) ur 
avgrunden (ek bytoti = en fivrov)». Den koptiska varianten har »vattnen» i stallet for »avgrunden», givetvis 

avses djupets vattenfloden. Den senantika bokstavsmagien stémmer alltsa pa denna punkt med mitt antagande, att 
den 10:e runan férbundits med Hel och denfornnordiska mytens iskalla dédsrike. — Den tionde strofen i »Odens 
trollsanger» syftar pa »tunridor», som genom en galder kunna tvingas »till sin hamns ratta hem». Meningen kan 
har vara att sanda dem till Hel. Med »tunridor» torde Aven kunna avses avlidnas andar, som enligt skandinavisk 


folktro svava fram i luften, da det blaser. 


11. Den elfte runan G (sedan av mycket vaxlande form), tecknet for /-ljudet, har varit forbunden med ett namn 
med betydelsen rgott ar’. Pa fornislandska kallas runtecknet ar, ett ord, uppkommet av ett samgermanskt *jéra 
(jfr Jahr i tyskan). Det angelsaxiska namnet var ger = gear, samma ord som det senare engelska year. Till samma 
stam hGr det svenska ordet dring, 'arsvaxt'. I norden var aringens gud framfor andra sol- och ljusguden Frej, som i 
fornislandska texter némnes argud. I en Eddadikt om Frej och jattem6n Gerd omnamnes som gava fran guden 


»elva gyllene applen». I det fr den oinvigde omotiverade talet 11 har man pa sina hall velat se en spraklig 


forvanskning. Bagge de basta textarterna ha emellertid har faktiskt rakneordet ellifu, och det ar fullkomligt 
onddigt, att med en pahittig kommentator insatta ellilyfs och tolka uttrycket som »féryngringsmedlets applen» 
(vilka for Svrigt tillhdrde Idun och icke Frej). Den poetiska Eddan har over huvud en framtradande benagenhet 
for att ange tal, i regeln beror detta ytterst pa rakneordens gamla talmystiska inneb6rd. I detta fall erbjuder sig 
ocksa vid fasthallande av det bista textunderlaget en forklaring i anslutning till utharkteorien. Aringsrunan dr 
enligt denna den elfte. Sasom aringsgud bor darf6r Frej av runmagien ha forbundits just med talet 11: de elva 
gyllene 4pplena aro en symbol for hans fruktbarhetsmakt. (Troligen ha i Frejs helgedom 11 applen funnits 
framlagda liksom 4 bréd i Tors.) 


I mitt arbete »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi» har jag laémnat en del exempel pa, att talet 11 aven 
i ganska sen tid i norden hort samman med vissa fruktbarhetsriter. Har kan jag meddela ett nytt exempel. En 
sydskansk folksaga berittar om en valdig »trollkarl» vid namn Gjelle, som for kyrkklockornas skull flytt fran 
Gislév. Denne fick »iOsterlandet» besék av skanska sjomiin. Med dem inlater han sig i samtal om sin forna 
hembyegd, sarskilt forhdr han sig om jordbrukets avkastning. Battre var det forr, ansag Gjelle: »i min tid fick jag 
mycket mera; ty jag pléjde aln djupt och sadde kvarters tjockt; da skolen I tro, vaxte sid pa Gisl6vs marker», 
yttrar han och slutar med f6ljande egendomliga uttalande: »Jag hade val ock lagt dar elva minnestecken efter 
mig, om jag hade liangre fatt bliva dar kvar». (Nicolovius; raékneordet sparrat av mig vid citeringen.) Dessa »elva 
minnestecken» borde val ha hansyftat pa hans arbete for aringens skull. Bade fornislandsk dikt och 
sydskandinavisk folksaga ge salunda antydning om, att talet 11 magiskt hort samman med dringen. Detta far sin 


tillfredsstallande forklaring, om vi réakna med, att 4ringsrunans tal varit 11. 


Hartill finna vi en slaende motsvarighet i senantik bokstavsmystik: i det av mig funna bysantinska manuskriptet 
sammanstilles den elfte grekiska bokstaven A(X) med »fodervaxternas uppspirande» (botanén ekblastésis: 
Poravév éuAdorrjoig). Talet 1 l:s samband med vaxtligheten kan dven sparas pa persiskt omrade. »Bundehesh» 
(kap. 10) omtalar, att efter urtidstjurens d6d vaxte det fram ur jorden femtiofem sadesslag, alltsa 5 X 11. 
Sannolikt har en aldre tradition, som bevarats hos mithralsterna, haft taluppgiften 11. I den medeltida traditionen 


i Persien eller Indien har sedan talet mangfaldigats med 5 for att komma verkligheten naérmare. 


Den elfte strofen i »Odens trollsanger» syftar pa en galder, som ger sangaren makt att skydda »vanner», sa att de 
»oskadda fardas fran fejd». Har ar det enda fall, dar i den némnda Eddadikten sakert en pataglig forvanskning av 
det ursprungliga torde foreligga. Frej var bade vaénskapens och dringens gud. I den férra egenskapen horde han 
samman med den 7:e runan (ags. wynn), i den senare med aringsrunan och talet 11. Det ar tamligen begripligt, 
om i norden i en period, da den 7:e runan icke langre var i bruk, talet 11 blivit Frejs tal aven i hans egenskap av 


vanskaps- och karleksgud. 


12. Den tolfte runan 4r — om vi uppstalla utharkf6lj-den i anslutning till alfabetbrakteaternas runanordning — 
tecknet 1 . Detta har haft ett namn, som Aldst hetat *Ikwag och betytt 'idegran' (angelsax. éoh). Tidigare har jag, 
forlitande mig pa den nagot alderdomligare Kylverrunraden, antagit, att detta tecken varit det 13:e (/>-tecknet [* 
star pa Kylverstenen mellan j-runan (*) och tecknet Js). Alla andra runradstraditioner stémma emellertid i detta 
fall med Vadstena- och Grumpanbrakteatens bokstavsrad. Hartill kommer, att brak-teatinskriptionerna, som jag 
redan antytt, saikerligen ha forfardigats med nagot aénnu aldre runminnesmarke av samma typ som forebild. Man 
maste darfor halla for ytterst sannolikt, att den tydligen vardslést inhuggna Kylverrunraden kan bjuda pa en eller 
annan av bradska eller okunnighet foranledd omkastning i tecknens ordningsf6ljd. Dylikt ar ganska vanligt i 
latinska alfabetinskriptioner av samma magiska typ. (Pa gravplatser antraffade karl med bokstavsrader visa 
ndmligen ofta nog defekter i ordningsfdljden.) Den, som graverat i en for avgjutning avsedd stémpel har, om han 
rakat bega ett fel, haft mdjlighet att kassera ett i nagon viktig detalj bristfalligt arbete. For utforaren av en 
stenristning med speciellt magiskt syfte torde en absolut korrekt ordningsfoljd ha kunnat te sig som mindre 
vasentlig. Tecknen voro icke avsedda att ses och kritiseras av andra med runraden fdrtrogna: Kylverstenen har 


statt nere i en Gvertickt grav. 


Vi ha salunda goda skal att utga fran, att den runa, som kallats for 'idegran' (*ihwas > ags. éoh), varit den tolfte i 


utharkf6ljden. Runan bir ett tradnamn och kan salunda ursprungligen ha tillkommit sasom en representant for 
traden och den darmed férknippade magien. I det av mig funna bysantinska manuskriptet moter en otvetydig 
motsvarighet. Har sammanstilles némligen den tolfte grekiska bokstaven M (ju) med »fruktbarande trad»: xyla 
karpofora, (§vAa uciqjz0-(pOQa (se avb. 16, i(3 = 12 anger den 12:e bokstaven, alltsa /u). Det faller sig ju 


synnerligen naturligt, att sidesvaxter och trad komma i foljd. 


Séka vi sa efter, vad talet 12 kan ha betytt inom runnia-gien, fa vi en viss antydan i Eddadikten »Odens 


trollsanger». Om den tolfte galdern sages det (sparrning av mig): 
»En tolfte kan jag: 

om ett trad jag skadar 

med ett lik som vandes for vind, 

jag vet sa rista, 

sa runorna farga, 

att den déde gar ned, 

och att han maler med mig.» 


Detta torde syfta pa en galder (eller en trollformel), som anvants samtidigt som runor inskuros i traédet och fér 
battre verkan darefter fargades (kanske med blod). Den tolfte runan torde darfor ha hanfort sig till den magi, som 
statt i samband med trad, och blivit uppkallad efter ett representativt, religidst betydelsefullt trad, idegranen. Da 
bokstavstecknet f6r t-judet behévts for den 16:e runan (fornisl. Tyr etc), har runradsbildaren icke kunnat gora 
bruk av sitt spraks ord for trad i allmanhet, som begynt med t (jfr fornisl. tre, got. triu etc), utan nédgats tillampa 
regeln pars pro toto, en ganska vanlig foreteelse i magi (liksom poesi). Den gudom, som forbundits med denna 
tradruna, kan for den skandinaviska nordens vidkommande f6rmodas ha varit guden Ul, enar vi bl. a. veta, att 
hans boning, den férsta, som némnes i dikten »Grimnismal», kallats Ydalir, d. v. s. 'idegransdalarna\ Hanfora sig 
dessa Eddans namn pa gudaboningar till zodiakens »hus», sasom jag férmodat (se kap. 3 i »Senantik 
mysteriereligion»), kan 4ven en annan anslutning finnas till den senantika forestallningsvarlden. Ett tolv-grenigt 
frukttrad var namligen en av zodiakens symboler. Ett sadant trid avses i Uppenbarelsebokens 22:a kap., dar det 
talas om ett »livets trad», som frambringar »tolv frukter, en varje manad». (Sa star det i det grekiska originalet; 
var senaste bibeléversattning talar daremot om »livstrad, som gavo tolv skérdar».) Denna forestallning om 
zodiaken sasom ett tolvgrenigt trad sammanhinger med det i manga mytologier férekommande »varlds-tradet». 
Det ar mojligt, att mithraisterna tankt sig detta som en cypress, persernas heliga trad. (Cypressen frambringar 
barkottar.) Narmaste motsvarighet har da runradsbildaren funnit i idegranen. Enligt Fritz Laffler har det stora 
tradet vid Uppsala hedna tempel varit en idegran. Att talet 12 1 mithraistisk talmystik haft med frukttrad att géra, 
ar med hansyn till den persiska religionen hégst sannolikt. I »Bunde-hesh» (kap. 10) sages, att det efter tjurens 
dédande uppvaxte femtiofem (=5X11) saédesslag (jfr ovan) och dartill »tolv halsobringande vaxter». Sannolikt 
har harmed ursprungligen menats fruktalstrande trad och buskar. En antydan harom ligger dari, att det i det 
foregaende (kap. 3) talas om en »lakekraftig frukt», som Ormuzd river s6nder. Langre fram (i kap. 27) uppraknas 
bland »vaxter» ven »trad». Bade for forntidens perser och nordbor har kategorien frukttrad varit mera 


omfattande dn i nutida svenskt sprakbruk. »Fruktbarande triid» voro aven ekar, granar, bjorkar o. s. v. 


I lapparnas mytologi ha vi en tydlig motsvarighet till nordgermanernas UII, némligen »almannen» (Leibolmai). 
Denne tinkes liksom Ull bara bage. Hans heliga djur ar bj6rnen. Att UII bl. a. varit en jaktgud, ar betygat i 
fornislandsk litteratur: Snorre kallar honom veidi-ass (‘jaktfangstens gud'). Att hos nordgermanerna bj6rnen varit 
helgad at jaktens skyddsgud, synes vara tamligen troligt, ehuruval ingen fornnordisk text nimner Ull i samband 
med bjornen (liksom Oden med vargen, Frej med galten o. s. v.). Tor, Ulls styvfar, ndmnes dock sporadiskt 
Biorn, 'bj6rn'. I nordisk folktro forbindes bjérnen med 12-talet, satillvida, att det talas om, att han ager 
»tolvmannakraft» eller »tio mans styrka och tolv mans vett». Uteslutet ar icke, att gammal talsymbolik kan ligga 


till grund for dessa i Sverige och Norge brukade uttryck. 


1 magiska formler upptecknade i Skandinavien f6rekommer talet 12 icke sa sallan. Som regel star det emellertid 
i relation till kristna forestallningar (12 apostlar, 12 anglar och dylikt). I en svensk svartkonstbok foreskrives for 
att slicka soteld, att taga 12 (3, 4 och 5 stycken) i sma bitar s6nderskurna vitl6kar och str6 dem 6ver den kolnade 
veden (»Salo-moniska magiska konster»). M6jligen kan detta sammanhinga med 12 sasom det tal, som av 
runmagien forbands med trad och ved. En angelsaxisk trollformel, avsedd att brukas for att hindra bin att flyga 
till skogen (to rwudu), bestar av tvenne strofer med 12 ord i varje (en textutgivare har visserligen inskjutit ordet 
and i 2:a strofen, men detta ar en fullkomligt godtycklig andring). Att 12-talet i den nyss naémnda svenska 
trolldomsregeln uppdelas i 3, 4 och 5, kan méjligen bero darpa, att man ursprungligen fordelat talet som 7 + 5: 
talet 7 har némligen, sasom jag ovan papekat, betydelse vid ljus- och eldoperationer (jfr fordelningen 8 + 9 under 
17). 


13. Den trettonde runan i utharkf6ljden ar, om vi folja brakteatrunraderna, tecknet [* (sa pa Grumpanbrakteaten, 
Vadstenabrakteaten har daéremot pa samma plats en variant av 6-runan). Detta tecken har haft ett med p 
begynnande namn och har en gang i tiden brukats f6r att ange p-ljudet. Hos de skandinaviska folken kom det 
emellertid redan i den aldre runperioden ur praktiskt bruk och patraffas i norden endast i rent formelartade 
inskriptioner. Hur man bor ansatta detta teckens aldsta namnform, ar en mycket omstridd fraga. Den gotiska 
bokstavstraditionen anger som namn pa p-ljudets tecken ordet pertra. Den angelsaxiska runsangen férbinder p- 
runan med peord, ett ord av osikert (m6jligen keltiskt) ursprung. En del (bade dldre och yngre) av mig i engelska 
och tyska bibliotek patriffade uppteckningar av angelsaxiska runnamn (den dldsta fran 800-talet) ha emellertid 
formerna pert, perc eller perd. I medeltida handstil ar c en mycket vanlig felskrivning for t. Detsamma giller d 
for t i ordslut, da det ar fraga om en tysk upptecknare. Med hinsyn till, att en handskrift i British Museum 
uppvisar namnformen pert och att en av annan forskare funnen tysk handskrift anger bokstavsnamnet peta, bér 
ett ord av typen perta eller petra betraktas sasom den sannolikt aldsta formen. Samma grundform antydes av det 
gotiska bokstavsnamnet pertra, som kan vara en korrumperad form av perta eller petra. Ingendera ordformen 
synes emellertid kunna vara en reflex av ett germanskt arvord. De aldre germanspraken ha varit mycket fattiga 


pa ord, 


begynnande med p. Det ar darfér mojligt, for att icke saga troligt, att runradsbildaren som namn for p-tecknet valt 
ett icke germanskt ord, som vid tiden f6r runskriftens uppkomst var kant inom hans relativt lilla sprakomrade 
eller hans tillfalliga milj6. Att p-tecknet f6rsvunnit sasom praktiskt brukad bokstav redan under nordens dldre 
runperiod, tyder pa, att man blivit oviss om dess namn, kanske férvaxlat det med ett likljudande ord, begynnande 
med b. Nu fanns hos bade romare och greker, ett ord petra med betydelsen 'klippa, sten'. Av ett dylikt ord kunde i 
den gotiska bokstavstraditionen genom felsigning eller felmemorering ha uppstatt formen perla vid sidan av 


petra, och genom kon-tamination av bagge formerna kan slutligen det i skrift upptecknade pertra ha uppstatt. 


Enligt den mithraistiska myten var Mithra fodd »ur klippan» (énjréryag). I de romerska harlagren och 
annorstades ha patraffats manga skulpturer, framstillande denna gudafédelse. I enstaka fall aro zodiakens 
konstellationstecken avbildade i en det hela omslutande ring. Detta har ingivit en del forskare (bl. a. mig) tanken, 
att »stenen» egentligen avsett himlavalvet (jfr ovan under 8). I de allra flesta fallen framstalles emellertid Mithras 
fddelse utan denna zodiakring. Och dar denna forekommer, utg6r den endast en dekorativ ram, guden ses stiga 
upp icke omedelbart ur ringen utan ur ett bakom denna befintligt klippstycke (jfr avb. 18). Tvivelsutan bor 
dessutom en i Mithramysterierna blott ytligt orienterad framling ha fattat uttrycket »guden ur klippan» (0 flsds 


éu Ttérgag) efter ordalydelsen och i honom ha sett ett ur jorden f6tt vasen. 


Avb. 18. Mithras fodelse.Nu finnes det en antydan om, att med mithraismen befryndad senantik bokstavsmystik 
forbundit det grekiska alfabetets 13:e tecken med en av jordens produkter, sannolikt uppfattad sasom en symbol 
for dess alstringskraft, jordens formaga att foda. I den redan omtalade grekiska skriften »Alfabetets etymologi» 
sages, att n-ljudets tecken N (v), det 13:e i alfabetet, har sitt namn av nan, som betyder bréd, enér »perserna kalla 
brédet (agrov) for nan (vav)». Ordet persai [jtégoat) ar visserligen i den illa bevarade texten korrumperat (3:e 


bokstaven fran slutet har bortfallit), men da perserna faktiskt annu i dag kalla 'bréd' for nan, har en textrittelse 


allt fog for sig. Detta fall visar — vid sidan av andra —, att den grekiska alfabetspekulationen varit paverkad 
fran den frimre orienten. Férmedlingen bGr i detta fall ha skett genom mithraismen och den darmed forknippade 
bokstavsmystiken. Vi ha vidare att rakna med, att denna spekulation kombinerat den lire bokstaven med 
sidesslag (fodervaxter m. m.), den 12re med trad (frukttrid) och den 13re med bréd (eller nagon annan 
narstaende symbol). Vi se har en naturligt sammanhiangande foljd av bokstavsmystiska forestallningar. Varje 
bokstav torde i alfabetmagien ha tillskrivits samband med en gudomlig eller demonisk makt. Den mottagande 
och fédande kvinnliga urkraftens representant var i senantiken gudinnan Demeter, »sidesmodern». Bréd eller 
mj6l namnes pa grekiska bl. a. »Demeters sid» (JrjjLtrjTSQog aurri). Demeter var en motsvarighet till den 
persisk-babyloniska gudinnan AndhitalIshtar, den i framre orienten utvecklade Mithrakultens fornamsta 
fruktbarhetsgudom. I den romerska formen av denna ursprungligen persisk-babyloniska kult sammansmilte 
denna fruktbarhetsgudinna aven med den fran bérjan frygiska Kybele, vanligen kallad Magna mater (den stora 
modern). Av ett visst intresse ar, att som denna gudomlighet i Mindre Asien dyrkats en svart meteorsten, som ar 
204 f. Kr. fordes till Rom (»den stora modern fran Ida»). Med hansyn till den senantika mystikens och magiens 
uppfattning av Demeter-Kybele ar det hégst antagligt, att den 13re bokstaven kunde uppfattas sasom agande 
betydelse for alstring och fédelse. I anslutning tilldet inom mithraismen brukade uttrycket »fddelsens sten 


(klippa)», petra geneseds (névga ysvédews), kan runnémnet petra ha uppkommit. 


Demeters och Magna maters motsvarighet i germansk mytologi har givetvis varit gudinnan Jord, pa isléndska 
aven kallad Fiorgyn. Detta namn sammanhinger med det gotiska ordet fairguni, 'berg, klippa'. Da f-tecknet 
behdvdes for den 24:e runan (jfr nedan), har runradsbildaren icke kunnat anvanda gudinnans speciellt germanska 
namn. Har han i stallet vant sig till latinskt eller grekiskt ordmaterial, bér petra, néxQa, 'klippa’, ha legat narmast 
till hands. 


I den efterféljande uppsatsen om lapparnas trolldom skall visas, att hos nordborna i magiskt syfte vid forlossning 
anvants en viss s. k. sten (lausnarsteinn). Den figur, som pa de lapska trolltrummorna av hednisk typ synes 


sannolikast motsvara det 13:e runtecknet, avser en f6delsegudinna (Madderakka). 


Den trettonde strofen i Eddadikten »Odens trollsanger» torde aven hansyfta pa magi, sammanhGrande med en 


fSdelseceremoni: 

»En trettonde kan jag 

med kraft att giva 

at pilt, som med vatten jag vigt, 
att ej han skall stupa, 

hur striden dn hotar; 

ej skall han segna for svard.» 


Det ligger nara till hands att anta, att det asyftade ar att genom en galder forma fodelsegudinnan att skanka ett 


tryggat levnadslopp at ett nyfott, nyss vattendst gossebarn. (Vattendop var ingen speciellt kristen ceremoni.) 


Talet 13 ari var tid som bekant allmént betraktat som ett olyckstal. Studerar man forntida magi, finner man 
emellertid, att 13 ingalunda genomgaende betraktats som ogynnsamt. I judisk magi och mystik var t. ex. 13 ett 
betydelsefullt, men ingalunda utpraglat olycksbringande tal. Av ett uttalande i 2:aMosebok (34, 6 f.) slét den 
rabbinska exegesen till 13 egenskaper hos Gud, i templet funnos 13 bord och det heliga landet blev delat i 13 
delar, den 13:e skulle enligt Talmud (Baba bathra 122) tillfalla Messias. Att 13 inom den kristna varlden blivit ett 
olyckstal, beror tydligen framst darpa, att bland de 13 vid nattvardsbordet en var f6rradare och en (Mes-sias- 
Jesus) blev férradd och dédad. Den vidskepliga skracken for tretton vid bordet harstammar tvivelsutan fran denna 


omstiandighet. 


Intet talar heller for, att talet 13 inom den 4ldre runmagien varit ett olyckstal. En unders6kning av den bekanta 


Avb. 19. Oversta ringen av runguldhornet fran Gallehus. 


inskriften pa guldhornet fran Gallehus, visar, att denna, f6r den handelse den varit talvarderaknande — och darpa 
tyda bl. a. de komplicerade skiljemarkena —, anordnats for att framhava talet 13. R6rande detaljer hanvisar jag 
till kap. 9 1 min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi». Tidigare har jag i talet 13 formodat guden 
Ulls tal. Har emellertid idegransrunan varit det 12:e tecknet i utharkra-den, ar det ndmnda antagandet icke langre 
att rakna med. En i och fr sig mera sannolik forklaring kan i sadant fall s6kas i anslutning till den ovan anférda 
13:e strofen i »Odens trollsanger»: hornet kan ha helgats at gudarna, for att givaren icke skulle »segna for svard». 
Dessutom har talet 13 justingatt i den stormans namn, som latit forfardiga det. Run-mastaren har darfor sett till, 
att Aven samtliga teckens talvardesumma blivit en mangfald av talet 13 (390 = 30 X 13). Detta har han uppnatt 
med hjalp av ett extra konstgrepp: anvandning av 4-dubbla skiljemarken (enkla eller dubbla hade under normala 
forhallanden varit nog). Dessa omstindigheter forklara, att inskriften trots sin enkla ordalydelse — »Jag 
HlewagastiR fran Holt gjorde hornet» (se avb. 19) — ar férbunden med ganska invecklad gematri: 13 ingar i 3 
olika teckengruppers talvarden och finnes dessutom i forsta rungrup-pens teckensumma (ekhlewagasttR = 13 
runor). I senare run-period synes man ha 6vergatt till att endast rakna tecknens antal, i aldre tid har man déremot 
efter mer eller mindre narliggande grekiskt foreddme vid magiska inskrifter framst beaktat tecknens talvarden 
(alu = 3 + 20+ 1 = 24 etc). Ett mycket instruktivt exempel ar den magiska inskriften pa Lindholmsamuletten, 
varom jag i det féljande skall tala. Tvivelsutan finnas dock vissa inskrifter éven fran gammal runperiod, dar 
tecknens antal varit det vasentliga eller talmystiskt enda betydelsefulla. Hos senantikens greker ha bagge 
metoderna anvants, ibland samtidigt (sa ar for Gvrigt fallet pa Lindholmsamuletten och éven — sasom vi skola se 


— pa guldhornet fran Gallehus, jfr hérom under 18). 


I sentida magiska bruk i Skandinavien upptrader annu talet 13 i vissa fall i samband med framkallandet av en 
fédelseprocess. I Skane lagges en liggh6na pa 13 agg och en tisdag (Eva Wigstr6m). En svensk svartkonstbok 
(»Salomoniska magiska konster») foreskriver, att man, for att fa en orm att fda en s. k. »ormsten», skall hart 


knyta om den vid naveln med en snodd av svart silke, forfardigad av 13 tradar. 


14. Sasom det fjortonde tecknet i utharkraden ha vi i anslutning till samtliga rumminnesmarken att raékna runan y, 
i norden brukad sasom beteckning for ett i ordslut forekommande r-ljud (vid transkription atergivet med i?). Vid 
f6rsta paseende kan det visserligen tyckas, som om pa Grumpanbrakteaten (se avb. 3) tecknet * fatt byta plats 
med Ingrunan, det 21:a utharktecknet (<A> pa Vadstenabrakteaten). En-ligt min mening, till vilken andra forskare 
anslutit sig, ha vi emellertid aven har att gsra med en Ingruna: tecknet /S har satts pa stav och sa fatt formen *, 
men pa brakteaten har 6vre delen av tecknets topp rakat bli dold under ramkanten. Samma 6de har 6vergatt den 
angransande £>-runan, sa att de bada tecknen te sig som fv i st. f. ‘j> O. Det ar att marka, att ’--tecknet y* 
befinner sig pa sin normala plats. Runan y ar daremot helt utplanad. Hade icke hing-smycket blivit skadat pa det 
stalle, dar man har att vinta tecknen y’, skulle med all visshet har samma typer ha upptratt som pa 
Vadstenabrakteaten. Om ordningstalet for runan y kan darf6r intet tvivel rada: det ar det 15:e i 
futharkuppstallningen och salunda det 14:e i utharkraden. Att bestaémma runans ursprungliga namn ar daéremot 
svart, enar tecknet i norden 6vertagit inwag-run&ns namn (yr) och inom den gotiska bokstavsraden sannolikt fatt 
ett nybildat namn med b inne i ordet. I den angelsaxiska runsangen benamnes tecknet “Y eolhx. Fran att ha varit 
en beteckning fér tonande 5 = (3) eller ett dairmed besliaktat ljud i slutet av ett ord har det i angelsaxiskan fatt 
tjana som tecken for ks (x). Enligt von Friesen har man till det ursprungliga namnet eolh, ‘alg’, (av vastgerm. 
*elhaz) lagt det nya ljudvardet. I en av mig i British Museum patraffad angelsaxisk runradsuppteckning anordnad 
i anslutning till det latinska alfabetets teckenf6ljd star efter u-tecknet, alltsa som tecken f6r x, en runa med 
namnet xelach. Har har det nya ljudvardet satts framf6r det ursprungliga namnet. I tyska bibliotek har jag 
patraffat namnformerna: helach = x (Heidelberg, Il:e arh., Bamberg, Il:e arh.), elx och elux (Munchen, Il:e arh.), 
eled (Munchen 9:e arh., x-tecken, endr efter u). Med von Friesen antar jag, att den angelsaxiska runtraditionen 
omgestaltat ett namn, som betytt ‘alg’, i Skandinavien brukat som beteckning for det i ordslut forekommande r- 
ljudet (*algiR). Ar detta 4ven runans ursprungliga benamning? Tidigare har jag formodat, att detta namn med 


betydelsen ‘alg’ undantringt ett snarliknande, med tiden obegripligt gudanamn *alhis: Alcis hos Tacitus, namn pa 


ett av forngermanerna dyrkat gudom-ligt brédrapar, av Tacitus jamf6rt med Castor och Pollux, de s. k. 
dioskurerna. Dessa voro stjarngudomligheter. BI. a. bar en stjarnbild, Tvillingarna, namn efter dem. Som dios- 
kurernas emblem anvandes under antiken stjarnor, i regeln tva sadana (ibland tvenne med var sin stjarna 


beprydda mOssor). Vi veta dven, att dioskurerna ivrigt dyrkats av de romerska mithraisterna. 


Att den 14:e grekiska bokstaven haft ett visst samband med begreppet stjarna, framgar av den grekiska skriften 
»Alfabetets etymologi». Har sammanstilles 5 (£), xi, alfabetets 14:e tecken, med ordet aster, 'stjarna', foreganget 
av ett adjektiv, som betecknar nagot svardformat. Ett darmed sammanhorande substantiv (xifias: §t(plag) finnes 
omnamnt i den grekiska litteraturen sasom avseende en komet (en svardliknande stjarna). Att den grekiska 
alfabetskriften gjort en sammanstillning med ett sa speciellt namn pa en himlakropp, beror tydligen darpa, att 
man velat ha ett ord, begynnande med ljudf6rbindelsen ks (x), som ju atergavs med det 14:e bokstavstecknet (£). 
Vi ha darfor grundad anledning att misstanka, att det 14:e tecknet ursprungligen magiskt sammanstallts med 
stjarnorna. I det av mig funna bysantinska dokumentet férbindes den 13:e bokstaven med ett ord qxo6rfj-Qeg 
(foster es), som i senantik grekiska (t. ex. i Nya testamentet) uppvisar betydelsen 'stjarnor'. Det i det bysantinska 
dokumentet skildrade alfabetmystiska systemet, som dven i allt vasentligt finnes bevarat i den omnaémnda 
koptiska redaktionen, utgar emellertid — sannolikt i anslutning till semitisk bokstavsmagi — fran ett f6renklat 
grekiskt alfabet, vari dubbelkonsonanternas tecken, § (ks) och \p (ps), utelaémnats. Harigenom har man fatt de 
onskade 22 tecknen (liksom i hebreiskans och andra semitiska spraks alfabet). Man har alltsa avlaégsnat den 14:e 
och den 23:e bokstaven (§ och ip). Har i sa fall i en f6rlaga, som raknat med ett fullstandigt grekiskt alfabet, den 
14:e bokstaven haft en sarskilt viktig funktion, kan denna ha 6verflyttats pa den 13:e bokstaven. 


Det har har gallt att anpassa alfabetet efter olika moment i en skapelsehistoria. Denna skapelsehistoria 
Overensstammeremellertid, som redan namnt, nérmare med den iranska an med den judiska. Enligt »Bundehesh» 
(kap. 1) skapade Ahura Mazda forst himlen, sa vattnet, sedan jorden, darefter plantorna och djuren, sist 
manniskan. Utvecklingsgangen ar salunda en parallell till den judiska skapelsehistorien i l:a Mosebok, men 
avviker redan i bérjan darigenom, att Ahura Mazda skapar vattnet, sedan han skapat himlen och innan han skapat 
jorden. Harmed stémmer framstéllningen i den koptiska skriften, som fr en Gversattning av en pa grekiska 
avfattad variant till det av mig funna bysantinska manuskriptet. Som det forsta momentet 1 skapelsen nadmnes 
»himlen», som det andra »avgrunden» (en Angra Mainyus, Ahrimans, skapelse), som det tredje »vattnet», som 
det fjirde »jorden». I 1:a Mosebok star det: »I begynnelsen skapade Gud himmel och jord». Annu tydligare 
avviker den koptisk-grekiska alfabetkombinationen fran Genesis dari, att stjarnorna omnamnas sasom skapade 
fore solen och manen, en ordningsf6ljd, som daremot aterfinnes i Bundehesh (kap. 2), dar det sages, att Ahura 
Mazda mellan himmel och jord skapade ljus, forst fixstjarnor och planeter, sedan manen och sist solen 
(planeterna avf6llo sedan och kommo i férbund med Angra Mainyu, kap. 3). I l:a Mosebok omnamnas forst de 
stora ljusen (solen och manen), sedan stjirnorna. Aven i fraga om ordningsf6ljden vid djurens skapelse avvika 
det bysantinska manuskriptet och dess parallell, den koptiska 6versattningen, fran framstallningen i l:a Mosebok 


(harom i det foljande). 


Vad som nu narmast intresserar oss, ar den omstindigheten, att stjarnorna f6rknippats med en bokstav, som statt 
fore den, som férbundits med solen och manen (de stora ljusen). Sa har det givetvis varit i f6rlagan, och att déma 
av den grekiska skriften »Alfabetets etymologi» (jfr ovan) har denna bokstav just varit den 14:e (<f). Denna 
bokstav har man borttagit for att fa 22 tecken. Det, varmed den forbundits, spelade emellertid en sa stor roll i 
skapelsehistorien, att detta moment icke kunde utelamnas. Darfor har den 13:e bokstaven (v) kombinerats med 
det, som ursprungligen hdrt samman med den 14:e bokstaven (£). Den 15:e bokstaven (0) blirsedan genom att 


den 14:e (§) utgar i stallet den 14:e och kombineras, som vi skola se, med solen och manen. 


Av det hittills sagda ar det klart, att stor sannolikhet talar for, att runradsbildaren som monster i senantik 
bokstavsmystik haft en alfabetanordning, dar den 14:e bokstaven (£) sammanstallts med stjarnorna eller med 
dioskurerna, vilka som sitt emblem hade stjarnor. Valja vi det senare alternativet, fogar det sig val till min 
hypotes om *alhi8 (= Akis) sasom det ursprungliga runnamnet. Uteslutet ar emellertid ingalunda det forsta 


alternativet, men det kan endast uppratthallas under forutsattning, att runradsbildaren i stillet for med stjaérnor 


over huvud latit runan forknippas med en viss stjarnbild. Denna kan i sa fall ha varit Tvillingarnas konstellation, 
som térhanda kallats *alhig, men det kan lika val ha varit nagon annan for fixstjarnhimlen signifikativ stjaérnbild, 
vilken i sa fall torde ha kallats »Algen». Vi skulle da i det angelsaxiska runnamnet ha en reflex av den 
ursprungliga benémningen (> urnord. *algiR). Tyvarr kanner man ytterst litet om forngermaners och 
fornskandinavers namn pa stjarnbilder. Att dylika med rent inhemska (typiskt germanskt hedniska) namn funnits, 
framgar dock av sparsamt bevarad svensk och isliandsk tradition. Vidare ha lapparna lanat en hel del fran 
Skandinaviens germaner i aldre tid. Atskilliga av deras stjarnbildsnamn torde salunda vara 6vertagna fran 
benamningar, som brukats bland de germanska nordborna under hednisk tid. Det ar darfor av intresse, att 
lapparna faktiskt kénna till en stor stjarnbild, som de kalla Sarv = »Algen». Enligt ett lexikon fran 1700-talet 
(Lindahl och Ohrling) skulle Sarv, ‘alg’, ha varit namn pa Karlavagnen. Enligt den i modern tid levande 
lappmannen Johan Turi kallas den lapska astronomiens stérsta stjarnbild »Algen» och bildas av stjarnor i 
Cassiopeia, Perseus och Kusken (den sistnaémnda konstellationen befinner sig omedelbart bredvid Tvillingarna, 
dioskurernas zodiaktecken). Algen 4r intet sirskilt typiskt lapplandskt djur, dess egentliga forekomstomrade 
ligger i mellersta Skandinavien. (De forsta arhundradena av var tiderikning har algen funnits ven i de av 
sydgermaner beboddalinderna, t. 0. m. pa BalkanhalvGn.) Pa lapska trolltrummor upptrader en figur, som tydligt 
kan igenkénnas sasom en alg och dven av lappar angivits forestalla en sadan. Denna lg aterfinnes i regeln helt 
nara solens tecken. I aldre tid var den placerad pa solens uppatgaende strale eller »vag» (se avb. 20). Detta kan 
bero darpa, att de bada runnamnen med betydelserna »alg» och »sob foljt efter varandra i den skandinaviska 


runraden. Om *algiR, ‘alg’, varit det ursprungliga namnet pa den 14:e utharkrunan, har run- 


radsbildaren vid namnvalet forfarit enligt principen pars pro toto (liksom i ett f6regaende fall, da ett namn med 


betydelsen 'idegran' fatt representera triden). 


Emellertid har man, éven om detta runtecken ursprungligen haft ett namn, som betytt ‘alg’, att rakna darmed, att 


tecknet 


statt i samband med nagon viss mytologisk forestallning. Att djur varit symboler for fornnordiska gudar, veta vi: 
hasten for Oden, galten for Frej, son for Freja o. s. v. Ovan har jag formodat, att bjornen varit jaktguden Ulls 
heliga djur. Kanske har det behornade hégviltet, algen och hjorten, varit helgade at de germanska dioskurerna, 


det av Tacitus omtalade gudomliga brédraparet, som i den skandinaviska norden en gang torde 


Avb. 20. Lapsk trolltrumma, n:r 4 hos Friis (11 = solens alg).ha kallats Balder och Héder. (Fiendskap och tavlan 
mellan tvenne tvillinggudar ar en urgammal forestallning inom indoeuropeisk myt och 4ven annorstades.) I en 
visserligen kristen men med gammalt mystiskt bildsprak fylld fornislandsk dikt, »Solsangen», talas om ett djur 
av tydlig astral karaktar: 


»Solens hjort 
fran sunnan skred dar; 
tva honom tyglade dir.» 


Om6jligt ar icke, att i dikten pa detta stille en reminiscens dréjt sig kvar fran hednisk mytvarld. »Solens hjort» (i 
aldre tid eventuellt »solens alg») har kanske tankts omvaxlande tyglad av tvenne gudomliga bréder: de 
forngermanska dioskurerna. | all indoeuropeisk myt upptraéda dioskurerna i nara samband med solen. Att i norden 
Balder varit en ars- och ljusgudomlighet, synes vara fullt klart. Enligt min f6rmodan har Héder varit hans 
motpart: den morka dioskuren. (De antika dioskurerna tanktes sasom representanter den ena f6r den ljusa, den 
andra for den mérka delen av himlasfaren.) Sannolikt har ursprungligen Balder taénkts harska under den ljusa 
delen av aret, hans motpart, den »blinde» (egentligen »m6rke») Héder, daéremot under den mérka. I en studie 
Over astrologi och islandsk poesi, har jag visat, att vissa rent astronomiska skal tala for, att Balders i Eddan 
omtalade borg »Bredablick» varit stjarnbilden Tvillingarna, i vilken solen ingick, da h6gsommaren stod inf6r sin 


begynnelse. (Se hérom kap. 3 i min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi».) 


I Eddan hansyftar strofen om den fjortonde bland »Odens trollsanger» pa kunskap om gudar och alfer. »Slikt 


mangen vis ej vet», slutar det nog sa dunkla uttalandet. Enligt min mening f6religger ingen orimlighet i att har 
formoda en anspelning pa stjarnkunskap. I Gylfaginning omtalas, att gudar och ljusalfer bodde pa olika stallen i 
himlen; ljusalferna i Alfhem, som i en Eddadikt omtalas sasom gudenFrejs himmelska boning. I samma stycke i 
Gylfaginning némnes som Odens boplats »Valaskalv». Dari omtalas 4ven »Bredablick» m. fl. ur den poetiska 
Eddan sasom gudaboningar kanda platser. Om »Himmelberg», Heimdalls boplats, sages, att det ligger, dar bron 


Bifrost »berdr himlen». 


Runinskrifter med tydligt framtradande bokstavsmagi knuten till talet 14 dro sallsynta. Mojligen foreligger ett fall 
av dylik runmagi i ett parti av R6kstenen, som av mig tolkats sasom avseende Balder (se »RGkstenens 


chiffergator och andra runologiska problem»). 


15. Den femtonde runan *, tecknet for s-ljudet, har ett namn, som i alla bevarade traditioner uppvisar betydelsen 
'sol': fornisl. sol etc. Angelsaxiska kallor ange i regeln sigel som benémning pa s-runan (sigil i det av mig i 
British Museum funna manuskriptet). Betydelsen av detta ord framgar indirekt ur en rad adjektiv- och 
substantivbildningar (t. ex. ordet for 'heliotrop' = 'solvanda' m. fl.). I runnamnsuppteckningar av angelsaxiskt 
ursprung, som jag patraffat i tyska bibliotek, finnas f6ljande belagg: suhil (Heidelberg, 11:e arh., och Bamberg, 
13:e arh.), sigo (Munchen, 1|1:e arh.), sol (variant i samma handskrift), sil (nagot otydligt, Munchen, 9:e arh.). 
Den runrad, vari sol star som namn pa s-runan, visar en del andra runnamn av icke angelsaxisk typ: t. ex. naut 
(vid sidan av net). Da den 15:e dagen i den avestiska manadskalendern varit agnad at Ahura Mazda och den 16:e 
at Mithra, kunde redan hari ett motiv ha f6relegat for mithraistisk bokstavsmagi att forknippa det 15:e 
alfabettecknet med solen. I persertidens Babylonien forenades Shamash (solen) och Mithra till en 


tvillinggudomlighet. 


Emellertid har uppenbarligen tillika den av mithraismen oberoende grekisk-semitiska alfabetmystiken spelat en 
avg6rande roll. Den 15:e grekiska bokstaven var o-tecknet: O. Detta runda tecken erbjuder en bild av solskivans 
kontur. Det gar i sin ordning tillbaka pa ett i aldre tid runt format semitiskt tecken med namnet '6ga' (hebr. *ajin, 
vars ursprungliga form dock starkt éndrats). For en bokstavsmagiker gav sig salunda alldeles av sig sjalv en 
sammanstallning med so-len eller fullmanen. I det magiska spraket star for 6vrigt sedan urgammal tid solen och 
manen i relation till manniskokroppens tvenne 6gon. Hos egypterna uppfattades solen som guden Amon Res 
hdgra 6ga och manen som hans vinstra. I det av mig funna Parismanuskriptet, dar som némnt det normala 
alfabetets 14:e tecken £ borttagits ur alfabetraden, forbindes den 14:e bokstaven, alltsa 6-tecknet, med »solen och 
manen» (fjAiog nat GsAtjvt]). I en forlaga, som likt runraden haft 24 tecken, b6r salunda samma bokstav, men 
med ordningsnumret 15, ha férbundits med solen. Aven fran annat hall veta vi, att den 15:e bokstaven i det 
grekiska alfabetet betraktats som ett soltecken. I senantik alfabetmystik kunde denna bokstav (enligt vad ett verk 
av paleografen Kopp upplyser) utbytas mot solens astrologiska tecken: figuren <</ (variant /P). Att 
runradsbildaren vid valet av namnet pa det 15:e tecknet i utharkfljden utgatt fran senantik f6rebild, ligger for 
den, som oférvillat bedémer fakta, i 6ppen dag. Det kan icke vara en tillfallighet, att ett tecken med ordningstalet 
15 bade i senantik bokstavsmystik och i runmagien forbundits med solen, nar dirtill en serie av andra 


motsvarigheter kan pavisas, daribland en sa uppenbar parallell, som i fraga om den Il:e bokstaven (jfr ovan). 


Att den persiska religionen, som dven ront inflytande vasterifran, sammanstiallt solens magiska inflytande med 
talet 15, framgar med en viss sannolikhet ur ett textstille i »Bundehesh». Kap. 15 i denna omtalar, att det forsta 
manniskoparet foddes ur urmdnniskans sad, sedan denna renats av solen. Detta forsta manniskopar (man och 
kvinna) framkom ur en vaxt med 15 blad, och till utseendet voro dessa manniskor sasom 15-aringar. Sannolikt 


har den till grund for denna framstillning liggande talsymboliken raknat med en 15-arig inverkan av solen. 


Att talet 15 i nordisk magi statt i f6rbindelse med solen, synes mig vara antytt i den femtonde strofen av 
Eddadikten »Odens trollsanger»:»Jag en femtonde kaénner, som Tjodrére kvad mig, dvargen vid Dellings dérr. 


Han kraft sj6ng at asar, at alvar lycka, riklig visdom at Hropt.» 


Uttrycket »vid Dellings doérr» syftar tvivelsutan pa solen. Eddaforskare ha fére mig tolkat det sasom liktydigt 


med >vid soluppgangen». Delling var enligt den fornnordiska myten fader till Dag. Den med astrologisk 


spekulation fortrogne ser aven i strofens senare halft en anspelning pa solen och dess magiska kraft. Denna 
konungsliga planet har av astrologerna tillskrivits f6rmagan att ge kraft och makt. Vidare ansags solen, 
visdomsguden Apollons planet, vara den himlamakt, som skinkte forstandets gavor. En reflex av denna tro synes 
genom nordgermansk férmedling t. 0. m. ha trangt in i lapparnas forestallningsvarld: enligt uppgifter fran 1727 


ha de offrat till solen sarskilt for att bota sinnessjukdom (»mangell pa férstand», Sidenius, aven Forbus). 


Bland runinskrifter, bestaende av 15 tecken, markes runraden pa den stora guldringen fran Pietroassa: 
gutaniowihailag. Den rimligaste tolkningen av denna av allt att doma sakrala inskription torde vara: »den gotiska 
tempelskatten (ar) okrank-bar». Genom ett mellanrum har den i halvcirkel gaende runraden férdelats pa tvenne 
grupper, en med 9 (gutaniowi) och en med 6 runor (hatlag). Harigenom har man mahinda velat framhiava 
Anankes och offergavans tal tillika med solens (9 + 6 = 15). Ett intimt samband mellan solen och guldet 
forefanns i en dldre tids spekulation (i alkemien t. ex. brukades solens astrologiska tecken for att beteckna guld). 
Hos manga folk ar aven ringen en solsymbol och anvindes vid soloffer. Lapparna offrade t. ex. till solen en ring 


av massing; renben lades vid soloffer i en ring 0. s. v. (Leem, Reuterskiéld). 


En dansk trollformel, avsedd att betvinga 4lvadrottningen (»Ellekonen»), lyder:»Ellekone! Ellekone! est du 


herinde, Saa skal du herud paa femten Egepinde!» 


Sade man detta, visade sig »Ellekonen» (Thiele). Sasom blixtgudens trad har eken, ett i magien mycket 
betydelsefullt vaxtslag, haft anknytning till elden och solen. Tvivelsutan har solrunan tillhort de antidemoniska 
tecknen. Att det i formeln talas just om femton ekpinnar, kan ha sin orsak i en aldre tids ur runmagien 
framgangna talmystik. Talet kan emellertid aven ha uppkommit sasom en forstirkning (3 x 5) av 5-talet, 


fackelrunans och eldens tal. 


16. Den sextonde runan * tecknet for Mjudet, ar guden Tyrs runa. Runnamnsuppgifter fran skilda hall betyga 
detta (fornisl. Tyr etc). I den avestisk-persiska manadskalendern var den 16:e dagen helgad at guden Mithra, 
liksom Tyr en segergud. I Eddadikten om Sigurd och valkyrian (Sigrdrifumal) omtalas denna runa sasom »seger- 
runa»: man skall tvenne ganger némna dess namn {Tyr) och rista pa tre stallen pa svardet. Vid den magiska 
operationen tages pa sa vis hansyn bade till thursars och gudars tal. Att det skall ristas pa tre stillen, stémmer 
med 3:e strofen i »Odens trollsanger» (jfr ovan under 3). Att Tyr haft slaktskap med thursar, antydes i Eddadikten 
om beséket hos jatten Hyme. Mithras egenskap av segergud framhiaves sarskilt i den romerska mithraismen. Han 
kallades vanligen »den obesegrade guden» (Dens Invictus) och var tydligen soldaternas frimste skyddsgud. Att 
hans tal var 16, ar icke blott betygat genom den avestisk-persiska kalendern, utan aven genom atskilliga till var 
tid bevarade mithraistiska amuletter. Pa dylika forekommer en 16-uddig stjarna, och det finnes Aven exempel pa, 
att denna figur upptrader tillsammans med Mithras namn: pa en fran senantik tid bevarad amulett star under den 
16-uddiga stjarnan detta namn (MsidQac;, i-ljudet troligen tecknat med si av talmystisk anledning, jfr ovan s. 
14). Att inom den helleniska varlden en guds heliga tal var hans dags tal, ar ett inom antiken ofta iakttaget 
forhallande. Apollons tal 7 uppgives vara lyckosamt, och denne gud sages vara fédd paden 7:e dagen i manaden. 
Hermes-Mercurius' veckodagstal var 4, darf6r hdlls detta tal for hans o. s. v. Tvivelsutan har enligt samma 
princip Mithras tal varit 16. Den naérmaste motsvarigheten till mithraismens »obesegrade gud» bor for 
runradsbildaren ha varit Tyr, germanernas davarande frimste segergud. For 6vrigt veta vi, som redan namnt, 
genom Eddan, att Tyrs runa var »segerrunan». Oden var vid tiden for runskriftens uppkomst av allt att déma 
huvudsakligen en trolldoms- och dédsgud. Karaktar av segergud har han sannolikt fatt forst hos vikingatidens 


krigarkonungar, vilkas framste offergud han var. 


Da mithraismens heliga urkunder dro forkomna genom systematisk f6rf6ljelse. fran de kristnas sida, finnas 
endast indirekta antydningar om, att Mithra i grekisk bokstavsmagi sammanstillts med alfabetets 16:e tecken 
(ar). I det av mig funna Parismanuskriptet (liksom i den koptiska parallelltexten) sammanstilles bokstaven jr, 
som genom strykning av tecknet £ blivit den 15:e, med »solens och manens s&ttande (déoig) pa himlen». Detta 
tyder pa, att man varit i bryderi for att fylla en lucka. All sannolikhet talar for, att en gang i tiden den rent 


mithraistiska alfabetmystiken forbundit den 16:e bokstaven (bland 24 tecken) med den med solen sa intimt 


sammanhorande Mithra. 


Helt saknas emellertid icke belagg pa, att den 16:e grekiska bokstaven (12) varit en symbol for Mithra. Pa ett 
mithraistiskt mynt fran Tarsus (avb. 21) sta tvenne isolerade ZZ-tecken, mahinda hintydande pa Mithra, vars bild 
finnes pa myntets andra sida. Stérre intresse erbjuder en i Maschtala i Framre Asien ar 1899 patriffad grekisk 


inskrift fran senantik tid. Inskriptionen i fraga ar anbragt nedtill pa en stor 


Avb. 21. Mynt fran Tarsus.stenplatta, varpa i relief Mithra avbildats staende pa en tjur, som angripes av en 
tvah6vdad orm, det demoniskas symbol (se avb. 22). Inskriften lyder: »Den store guden Sill». Det grekiska 
alfabetets 24:e (co) och 16:e (ri) bokstav bilda salunda en mystisk formel, antydande gudens namn. Da i 
senantikens magi Mithra och Abraxas-Aion sammanstillts (jfr det foreg.), tror jag goda skal foreligga for att har 
se en hansyftning pa denna dubbelgudomlighet. S2, som i sitt tal 24 anger samtliga bokstavers tal, torde ha 


uppfattats sasom en symbol fér Abraxas, arets och alfabetets gudom, fér vilken ormen och 
Avb. 22. Maschtalastenen. 


cirkeln, bagge paminnande om den 24:e grekiska bokstaven, sarskilt i dess gestalt w, aro val betygade emblem. 
Till Abraxas bokstavssymbol har fogats Mithras: med hansyn till dennes tal 16 har man sammanstallt honom 
med den 16:e bokstaven, d. v. s. II. Nagra forskare vilja visserligen i Maschtalaplattans gudagestalt se den 
mindreasiatiske guden Jupiter Dolichenus i stillet for Mithra. Det finnes emellertid intet som helst exempel pa, 
att Dolichenus offrat en tjur. Och i detta fall ar det tvivelsutan fraga om ett tjuroffer. Tjurens bakdel har sjunkit 
mot jorden, och alldeles som pa de romerska Mithramonumenten angripes offerdjurets kropp under-ifran av ett 
kraldjur (en symbol for det onda). Att denna nyfunna asiatiska Mithraframstallning ar av en annan typ 4n de 
forut bekanta helleniskt-romerska Mithrabilderna, ar begripligt nog. Dessa ha faktiskt astadkommits med den 
tyur-dddande Nike som férebild. I Fraémre Asien bor en annan utveckling av bildmotivet vara att vinta. Dessutom 


har man i foreliggande fall att gdra med en avart av Mithra, magiens och bokstavsmystikens Abraxas-Mithra. 


Pa grund av uttalandet i Eddadikten Sigrdrifumal om inneboérden av guden Tyrs tecken (segerrunan, jfr ovan) bor 


man vanta att finna bokstavsmagi med talet 16 pa vapen, framfor allt svard: 
»Kamprunor lar dig 

— de kravas for seger — 

pa svardets faste dem sitt.» 


(Strofen har i sin helhet beaktas ovan under 3, originalet har »segerrunor» for »kamprunor»). Det enda svard med 
léngre runinskription, som finnes bevarat, ar ett i floden Thames funnet kortsvard (avb. 6): har synes emellertid 
bokstavsmagi med talet 17 foreligga, beroende pa, att agarens namn borjat med b-runan (Beagnofi). Ett for nagra 
ar sedan i Weserfloden funnet benstycke synes ha varit avsett som skaft till ett stickvapen. Samtliga teckens 
talvarde ar enligt min utraékning 13 X 16. Gematri med Tyrs och Mithras tal kan darfor har foreligga. Rorande 
detta fynds akthet ar emellertid 4nnu den vetenskapliga diskussionen ej avslutad. (Se narmare mitt arbete 
»R6kstenens chiffergator och andra runologiska problem».) I Skandinavien saknas runmérkta vapen med langre 
inskriptioner. Det lilla, som finnes, 4r dessutom osdkert lasbart och kan vara ofullstandigt bevarat (t. ex 
Stabuspjutets inskrift). Nagra bokstavsformler, som meddelas i den av Nat. Lindqvist utgivna islandska 
svartkonstboken, kunna m6jligen sta i samband med talet 16 sasom svardsguden Tyrs tal. I den islandska skriften 
lamnas en bokstavsformel mot allsk6ns fara. Denna sages bl. a. verka, att »intet svardkan skada» bararen. 
Formeln bestar av 16 stavar, atfoljda av ett kristet kors av s. k. grekisk typ (avb. 23). I kristen bokstavsmystik 
tolkades bokstaven T sasom hinsyftande pa korset. Jag haller det darf6r f6r troligt, att den ursprungliga formeln 
bestatt av 16 stavar + t-runan, i vilket fall vi ha att rakna med en parallell till den under 7 omnaémnda formeln (7 
stavar + w-runan). Formelns 2 sista bokstavstecken torde aterga pa h-runor: dessa bilda gemensamt talet 16 
(8+8). En annan, i samma svartkonstbok meddelad formel bestar av 2 X 16 stavar och sages ge skydd mot 
fiender (skada fran ovanners sida). Tva norska formler fér att »dvervinna» och »forgdra» ovanner (hos Bang) 


besta var och en av 16 tecken. I den Eddastrof, som angives syfta pa Odens sextonde trollsang, finnes ingen 


hantydan pa strid och seger annat an 


i erotisk mening: att vinna en kvinnas ynnest genom att »vanda hennes hag». Da den efterfoljande 17:e strofen ar 
defekt och den 17:e runan, som vi nedan skola se, har haft betydelse for kvinnan, ar det m6jligt, att den i texten 
som den »sextonde» angivna trollsangen ursprungligen varit den »sjuttonde» (allitterationen ar i bada fallen 
densamma). Det ar emellertid icke alldeles nédvandigt att anta en forvaxling i fraga om ordningsnumret pa denna 
strof. I senantika magiska formler av motsvarande erotiska innebord forekomma hiantydningar pa stridsguden 
Ares-Mars, och i till sen tid bevarad svensk folktro synes tisdagen — Mars' och Tyrs dag — ha en viss betydelse 
for honkGnet. Jag har ovan redan omnamnt ett dylikt fall, att honan bor liggas pa agg en tisdag (jfr under 13). 


17. Den sjuttonde runan [<;, tecknet for b-ljudet, forbindes i de germanska bokstavstraditionerna med ett namn, 
betydande 'bjork' eller 'bj6rkkvist' (fornisl. biarkan etc). I den avestisk-persiska manadskalendern var den 17:e 
dagen helgad at Mithras broder Sraosha. Dennes emblem var ett knippe ris. Da sedan aldsta tid heliga kvistar 


spelat en stor roll i 


Avb. 23. Islandsk trollformel mot lidande och fara.magien, sarskilt vid fruktbarhetsriter, ar det méjligt, att 
runradsbildaren i Sraoshas risknippe formodat en symbol av samma innebérd som bjérkrisets i den urgamla 


germanska folkmagien. (I norden anvandes for 6vrigt bjorkris vid fruktbarhetsmagi an i dag.) 


Emellertid kan omstandigheten, att den 17:e runan fatt ett namn, som 4r att fatta sasom en fruktsamhetssymbols, 
ha ett direkt samband med senantik bokstavsmagi. I det av mig funna Parismanuskriptet sammanstilles den 17:e 
grekiska bokstaven q (dar av redan namnt skal den 16:e) med »fiskarna» (ixtivec; = ichthyes). Atskilligt talar for, 
att vi i detta fall kunna ha att g6ra med en rest av mycket gammal alfabettradition. I det semitiska alfabetet hade 
den 15:e bokstaven ett namn med betydelsen 'fisk' (hebr. simcek). Da av magisk-optisk hansyn det ursprungligen 
runda tecknet, som i det grekiska alfabetet blev det 15:e (0), kombinerades med solenégat och dartill i ett 
mithraistiskt system den 16:e bokstaven blev tilldelad Mithra, kan beroende pa platshansyn den 17:e ha 
forbundits med fiskarna. Intet hindrar, att savil bokstaven 0 som q i fraga om sin mystiska innebord haft forebild 
i det semitiska alfabetet, den f6rstnamnda i det tecken, som bendmnes '6ga' (fajm)} den sistnamnda i det tecken, 
som kallas 'fisk' (sémcek). Av flera skal, som jag i tidigare skrifter utforligt framlagt, var fisken i Framre Asien 
en symbol for fruktsamhet. Den var t. ex. gudinnan Atargatis' heliga djur. I senantikens allmanna mystiska 
spekulation var fisken en symbol for den livsskapande fuktigheten. Av sarskilt intresse ar, att »Bundehesh» (kap. 
21) upplyser om, att den persiska religionens »heliga skrift» (d. v. s. Avesta i sin aldsta ostympade redaktion) 
omtalat sjutton olika slag av fuktighet (vaxternas, flodernas, regnvattnets m. m.). Alla dessa fuktighetsarter sagas 
samverka for att astadkomma vaxtkraft (vegetativ och animalisk). Har foreligger samma magiska 
grundaskadning som i den nordiska bj6rkmagien. De bada symbolerna 'fisk' och 'lévtradsgren' (‘bj6rkkvist') avse 
ett och detsamma. MoOjligt ar, att Sraosha fatt ett risknippe i sin hand, emedan hans tal var 17, vaxtkraftens 
tal.Starka skal tala i varje fall f6r, att av mithraismen paverkad magi forbundit talet 17 och dess tecken inom 
alfabetet med fruktsamhet. 


Med en betydande grad av visshet kunna vi rakna med, att bjOrkrunan, 6-tecknet, det 17:e i utharken, 
sammanstallts med Frigg och till denna gudinna knuten fruktsamhetsmagi. Islandsk tradition, visserligen av 
relativt sent datum, betygar, att 6-runan haft sarskild betydelse for kvinnokénet. Som redan némnt, stammer detta 
med den i norden annu levande bj6rkmagien. Kvinnans sjal ar »bunden» vid en bjork och sages »bo» i denna 
enligt i Osterbotten i Finland upptecknad folktro, fr att blott némna ett ganska talande exempel. Vidare ar det 
genom en medeltida handskrift kant, att bjorken i hednisk tid varit Friggs heliga trad. Att talet 17 i islandsk 
trolldom, haft betydelse i samband med kvinnan, ha vi anledning att f6rmoda pa grund av den hos Jon Arnason 
omnamnda »trollstaven kvennagaldur»: denna angives besta av 8 ass-runor och 9 naud-runor, alltsa 8 + 9 = 17 


tecken. Runorna bilda salunda Friggs tal. Formeln angives vara avsedd for att »tvinga en kvinna att alska nagon». 


Friggs motsvarighet hos lapparna ar Sarakka, at vilken fredagen, Friggs dag, var helgad. Pa atskilliga 
lapptrummor star invid den figur, som sages avse »Sarakkas talt», bjorkar avbildade. Till yttermera visso har 


bjorkkvisten forekommit vid en viktig Sarakkaceremoni: lapparnas hedniska barndop, varom utférligare i det 


féljande. Att bjérken pa nagot vis i lapparnas magiska riter statt i f6rbindelse med talet 17, synes mig framga av 
en ar 1912 funnen och av professor Wiklund offentliggjord utf6rlig redogérelse for lapparnas bjérnfest i aldre tid 
(mitten av 1700-talet). Beskrivningen omtalar, att karlarna, sedan de 6vergivit bjrnkojan och genom den heliga 
dorren kommit in i katan, tvattat sig val i vatten, blandat med aska av »nio bjérktundrar». Samtidigt anf6ras av 
en visa, som de sjungit, ord som betyda: »tvatta dig val, bj6rnkarl, i atta och nio bjérk-tundrars vatten». Summan 
av 8 och 9 ar 17, bjérkrunans tal i utharkraden. Da den pa lapska meddelade visan givetvis bist bér ha bevarat 
traditionen,ha vi enligt min mening att tolka saken sa, att lappménnen brande bjérktundrar till det antal, som 
Overensstamde med bjorkens heliga tal i nordisk magi, 17, och férdelade den magiska operationen i tvenne 
moment: férst lades 8 bjorktundrar i vattnet, sedan ytterligare 9, det viktiga trolldomstalet 9 blev pa sa satt 
framhavt. (Ett analogt fall foreligger i den ovan omtalade islandska trolldomsstaven kvennagaldur.) Sedermera 
har man n6jt sig med blott 9, da bjérkens samband med talet 17 fallit ur minnet (jfr ovan under 9). Tunder ar en 
utvaxt pa bjork, lamplig att tanda med. Att lappméannen just skulle tvatta sig i vatten, blandat med aska av 
bjorktundrar, bor rimligtvis ha sin orsak dari, att det gallt att gra dem ofarliga for kvinno-k6net (jfr exemplet 
fran S. Drake, anfért ovan under 9). Bjérnen jamte vad till honom horde var tabu fér kvinnor. En parallell till 
denna hos lapparna patraffade fordelning av talet 17 i 8 + 9 finnes i den svenska folkmagien i Norrland. Dar 
anvandas 8 slags vedpinnar som stomme, omlindade av 9 slags olika garn, for att forfardiga en s. k. bjaéra. Det 
magiska redskapet bestar salunda av 17 delar. Bjarans (eller mjélkharens) uppgift var att f6rtrolla ett vasen av 
honkon, en ko, och suga dess mjélk (Heurgren). Enligt lappmannen Jon Johansson skall bjaran for att trada i 


funktion piskas med en bjorkkvist. 


Bland aldre runinskrifter finnas atskilliga, dir bokstavsmagi med talet 17, synes foreligga. Charnayspinnet, som 
tvivelsutan burits av en kvinna, har en formelartad inskription, dar enligt talvarderakning i anslutning till 
utharkradens uppstallning talet 17 i icke mindre dn 5 skilda fall kan pavisas i teckenkombinationerna. (I kap. 9 av 
min bok »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi» lamnas en redogG6relse harfor.) Samma slag av 
gematri (talvarderakning) foreligger i inskriften pa ett annat kvinnosmycke (fran Faxo i Danmark). Detta bestar 
av trenne sammanfogade brakteater, var och en forsedd med runfdljden nalsof (talvarde : 1+3 + 20+15 + 22 + 24 
= 85, d. v.s. 5 X 17). I den av Nat. Lindqvist utgivna islaéndska svartkonstboken finnes en beskrivning pa en 
magisk operation for att uppdaga en tjuv.Darvid skola bl. a. tre stavar anvandas, som av texten att ddma hanfora 
sig till tre anropade fornnordiska gudar. Dessa sagas vara: Tor, Frigg och Belsebub-Oden (»tor frich Belsebub 
odin»). Tvenne av stavarna dro lonnrunor, erinrande om korschiffern pa R6kstenen. Det tredje tecknet bestar av 
en stor rundel omgiven av trenne mindre (se avb. 24). I denna stérre rundel star en bokstav, som till formen 
Overensstammer med ett latinskt stort B men till ursprunget torde hora samman med ett runtecken av samma typ, 


Friggs runa. Det forsta av de bada korsformiga I6nnrunorna har nio »kvistar» 


(sidoutsprang): tecknet torde darf6r vara ett kryptogram for den med 9-talet forknippade nédrunan, édets runa 
och magiskt tecken for Oden i dennes egenskap av trolldomsgud. Den andra korsformiga lonnrunan har tolv 
»kvistar», ursprungligen torde den darfor ha varit ett kryptogram for den med 12-talet forknippade 
idegransrunan, Ulls tecken. Av en i sen tid levande magiutovare kan detta tecken, vari 4ven 4-talet framtrader 


(»kvistar» pa 4 stallen), ha feltolkats sasom ett Tors-tecken. 


I detta sammanhang vill jag namna, att jag i arbetet »R6kstenens chiffergator och andra runologiska problem», 
sokt en losning av Rokstenens korschiffer enligt har meddelad princip. Forekomsten av ett korschiffertecken 
med kvistar blott pa trenne armar, talar for, att man icke med f6regaende forskare har att tyda ett dylikt kors med 
sidoutsprang sasom ett kryptogram innehallande hanvisning pa tvenne runor (genom anvandning av 2 attnummer 
jamte 

Avb. 24. Islandska trolldomsstavar for att uppdaga en tjuv.2 teckennummer). Ett korsformigt runkryptogram kan 
endast avse en enda runa, varvid det ligger narmast till hands att f6rmoda talsymboler f6r runorna i den gamla av 
24 tecken bestaende runraden, om vilken en viss kunskap fortlevat annu under vikingatiden (tiden efter ar 800) 
och senare. R6kstensmagikern har emellertid likt upphovsmannen till Kylverinskriften omkastat ordningsféljden 


mellan den 12:e och 13:e utharkrunan. Dessa bada tecken f6rekommo aldrig i normalt bruk, mycket snart maste 


darf6r en viss osikerhet ha uppstatt om deras talvarden och till f6ljd dirav aven om deras plats i runraden. 


Som jag i det f6regaende naimnt, ar den Eddastrof, som syftar pa Odens sjuttonde trollsang, defekt. Det bevarade 
hanfér sig emellertid alldeles tydligt till en kvinna: 


»En sjuttonde kan jag: 
att sent hon mig glommer, 
den ungmé, som 4lskas av mig.» 


Som en kuriositet utan egentlig beviskraft kan slutligen omnamnas, att en och annan formel for vackande av 
kvinnokarlek, upptecknad i Skandinavien, bestar av 17 bokstiver. T. ex. denna fran Danmark: Sater Mater 
Elreger. Det sista trolldomsordet bestar dessutom av 7 bokstiver (jfr under 7); detsamma ar fallet med det som 
karleksformel brukade ordet Sadorsa. I de flesta av dessa formler klinga orden som forvrangt latin. Talet 17 hade 
emellertid i senantik magi samma innebord som i nordisk. Genom olika kallor ar det bekant, att den 17:e grekiska 
bokstaven mystiskt sammanstallts med vissa ord, som aro symboliska for kvinnans kOnsliv (janaa, 'port' m. fl.). 


Den intresserade hanvisas till min skrift »Die spatantike Alphabetmystik und die Runenreihe». 


18. Den adertonde runan [* tecknet for e-ljudet, kom ur praktiskt bruk i Skandinavien fore vikingatidens ingang 
och ersattes av i-runan. I den angelsaxiska runtraditionen finnes dess namn bevarat sasom ek, ett ord med 
betydelse ‘hast'(urbeslaktat med lat. eqitus). Sasom forngermariernas hiastgud ha vi att nérmast tanka oss Oden, 
som i islandska sagor ofta benamnes med hastnamn. Vidare ar det ett mycket rimligt antagande, att hastrunan 
tillkommit Oden i hans egenskap av dédsgud. Annu i sentida svensk folktro ar hasten ett med déden nira 
forbundet djur. Nicolovius berattar, att annu vid bérjan av 1800-talet sydskanska bénder hade ett dunkelt begrepp 
om »Hels hast», och att man vid undsluppen dédsfara brukade siiga: »den gangen gav jag déden en skaippa 
havre». Hyltén-Cavallius berattar, att man bland hans tids smalandska allmoge i vissa fall ansag nGdigt att 
»offra» eller »giva till Odens hastar». Den i Eva Wigstréms uppteckningar fran Skane och Sydsverige omtalade 
»Noens hast» ar tvivelsutan Odens (jfr ovan under 10). I svensk folktro har Oden till sist blivit identisk med »den 
onde». Samma utveckling har agt rum i andra nordiska lander. I en islandsk svartkonstbok fran 1500-talet 
anropas Belsebub-Oden och talas om »Odenn Ile», d. v. s. »Oden Onde». Aven lapparna tanka sig djivulen, 
hamtande en ddd, i hastgestalt (Pirak: »en tungt gaende hist kom fére dig»; om ett dédsvarsel for en lapp, som 
slutit f6rbund med djévulen). Som »den ondes djur» betraktades bl. a. fladermusen. Av alldeles sarskilt intresse 
ar, att denna pa vissa hall, bl. a. i Skane, kallats attanpackan (Eva Wigstrém). Detta stammer med, att talet 18 (sv. 
dial. attan) enligt min uthark-teori ar guden Odens tal. Ett annat exempel pa bruk av 18 sasom den ondes 
(ursprungligen Odens) tal ar bevarat i vissa svordomar. Rietz anfor i sitt dialektlexikon fran Gotaland uttrycket: 
»Da va attan, vad du k6r». Sjalv har jag i min barndom i Varmland ofta nog hért vandningen: »Da vore val sjalve 
attan, om inte .. .» Enligt tysk folktro ar fladermusen ett om déden varslande djur. J. Grimm omtalar ett fall av 
tyskt skrock, vari fladermusen och histen stallas i samband med varandra. Om man pa en husport skrev 
trolldomsord med blodet av en flaédermus, skulle man, nar man efter en tid vande tillbaka, framf6r porten fa se en 
hast. 


En rad stallen 1 germansk hednisk litteratur ge ocksa omisskannliga antydningar om sambandet mellan talet 18 
och Oden.De s. k. »Odens trollsanger» i Eddan dro 18 till antalet. Strofen, vari det hantydes pa den 18:e och sista 


bland dessa, torde i sitt ursprungliga skick ha haft en lydelse, som i svensk vers kan aterges med: 
»En artonde kan jag, 

som aldrig jag bortlar 

till m6 eller viv at en man, 

bast ar allting 


som en blott kanner, 


sa far sangen sitt slut.» 


(Jfr kap. 3 i mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika forebild».) Om 18 ar Odens speciella tal och 
dessutom hiansyftar pa dédens mysterium, ar det begripligt, att trolldomsguden iakttar tystnad om 18-talsmagiens 
narmare inneb6rd. En analogi hartill finner man i en annan Eddasang, dar Oden riktar 18 fragor till en jatte, som 


till sist blir stalld svarslés infér den 18:e: 
»Vad sade val Oden 

i sonens Ora, 

nar Balder bars pa sitt bal?» 


Har framgar det tydligt, att det rér sig om ett med déden férknippat mysterium. (Av ett visst intresse dr aven, att 
en foregaende fraga och just den 9:e hantyder pa Oden sasom vindgud, jfr 9:e strofen i »Odens trollsanger».) 
Dubbla antalet fragor 36 (2 X 18) staller Oden till konung Heidrek enligt Hervararsagans skildring av deras 
ordkamp. Eddan omtalar, att Odens borg, Valhall, har 540, alltsa 30 X 18 portar. 


I den andra Merseburggaldern framsaéger Wodan (= Oden) en magisk formel fér att bota fotvred hos en hast. 
Denna bestar i det till var tid bevarade manuskriptet av 18 ord. (Att de sista 3 orden dari skulle vara en senare 
tillsats, ar visserligen en tysk forskares asikt, men kan icke bevisas.) I en angelsaxisk bok om trolldomskurer 
omtalas, hur Woden (= Oden) av 9 spadomspinnar och 9 bitar av en s6nderhuggen orm astadkom 18 magiskt 
verksamma ting.I den av Nat. Lindqvist utgivna islandska svartkonstboken omtalas ett satt att med hjalp av en 
besvarjelse och ritande av trolldomsstavar »f6rhaxa en kvinna». Dessa trolldomstecken dro sex. Tvenne, som 
benamnas Molldfiurs- och Madrrunor, dro icke avbildade. De 6vriga fyra atergivas med besvarjelsen skriven 
nedanfor. De kallas Blad, Naud, Komla och Gapalldr. Den sist naémnda forefaller (jfr avb. 25) att kunna vara en 
figur utvecklad ur den gamla hastrunan, Odens tecken, i dess variantform [ ] (sa exempelvis i Karstadsristningen i 


Norge, se avb. 26). Efter forbannelseorden: »Ma du ingenstades kunna sitta, ma du ingenstades kunna trivas, om 


du icke alskar mig» sages: »Detta beder jag Oden . ..» Nagon med Oden férbunden trolldomsstav bor salunda 
inga i formeln. Det ligger narmast till hands att gissa pa det tecken, som skall ritas sist. Detta ar som namnt 
staven Gapalldr. Betrakta vi denna figur narmare, se vi, att den ar forsedd med aderton utsprang (6+ 6 upptill och 
3 + 3 nedtill). Denna trolldomsstav omnémnes Aven av Jon Arnason, som meddelar, att staven »Gapaldur« skulle 
baras »under hégra fotens hal». Trolldomsstavarna i svartkonstbokens formel aro som sagt 6, men da de tva 
forsta, vilka sannolikt bestatt av vanliga runtecken (purs- och madr-runor), skola medtagas 3 ganger och stupas, 
har i formeln ingatt 6 (= 3 X 2) + 4 tecken, alltsa tio trolldomsstavar. Detta stammer med formelns syfte att under 
en viss betingelse vara i hég grad skadebringande: »Drabbe dig ofard, om du icke dlskar mig. Om fétterna skall 


du frysa... ruttne ditt har» m. m. Den hos isrunan och 10-talet inneboende skadekraften frambesvirjes. 
Svensk svartkonst kanner dven talet 18, da det rér sig om 


Avb. 25. Islandska trolldomsstavar for att f6rhaxa en kvinna.att bota hastar. Fér att kurera halta hos en hast 
foreskrives hopflatandet av 9 fargade ulltradar, pa vilka 9 knutar skulle knytas ansyls, varefter bandet skulle sitta 
kvar om djurets ben, tills det f6ll av (Heurgren). »Salomoniska magiska konster» upplyser, att man for att bota 
kvarka skall ta 9 har »under hastens lagg» och 9 av »rumpan» och ge djuret att ata dessa 18 har i havre, som han 
skall fa vid ny och nedan. En av lappmannen Jon Johansson i Norrland upptecknad formel mot skada fran 
manniskor och de underjordiska begynner: »Har du N. N. rakt ut f6r sanningar och vetterbett fran ett till 
aderton?» Talet 18:s karaktar av nagot farligt, framgar av, att det némnes i dylikt sammanhang. I svenskt dagligt 
tal upptraéder numera raékneordet sjutton i samma funktion, t. ex. »full i sjutton» = 'full i fan’ o. s. v. All 
sannolikhet talar for, att vi har ha att g6ra med en eufemistisk omskrivning: man har hejdat sig infor det som 
djavulskt betraktade talet 18 och tagit det narmast lagre i stallet (jfr s. 74). 


Pa lapska spadomstrummor forekommer framf6r det omrade, som betecknar dédsriket, i regeln bilden av en hast. 
Denna kallas Stuorek. Da samma ord pa lapska fven betyder ‘jatte' (f6rsta stavelsen sammanhinger med det 


inlanade adjektivet Stuor = 'stor'), fores tanken osokt till vad Hyltén-Cavallius meddelat fran Smaland, att 


allmogen dar med uttrycket »den stora hasten» hantytt pa Odens hist. 


Séka vi efter f6rbindelse mellan detta i norden sa val betygade fall av talmystik och férhallanden inom 
senantiken, finna vi, att med hansyn till den avestisk-persiska manadskalendern talet 18 bland mithraisterna bor 
ha varit det heliga talet for en Oden narstaende gudomlighet, Mithras broder Rashnu, underjordens herre och 
domare. Har skaparen av den grekiska mithraistiska bokstavsmagien, runradsbildarens narmaste forebild, 
sammanstallt Mithra med det 16:e tecknet i alfabetet och mahianda dven Sraosha med det 17:e, ligger det nara till 
hands att f6rmoda, att Rashnu forbundits med den 18:e bokstaven. I det normala grekiska alfabetet var tecknet 
for 5 (a, sigma) det 18:e. I Parismanuskriptets framstallning, dar § saknas, star detta tecken déremot som det17:e. 
Det forbindes har med »faglarna». Guden Hermes, Odens motsvarighet inom grekisk mytologi, betecknas sasom 
‘bevingad'. Det i Parismanuskriptet brukade ordet for 'faglar' peteina (jterstvd) ar egentligen en plural till det 
grekiska adjektivet peteinos (nsrsivég), 'bevingad’. Ingenting star darfor i vagen fr, att Parisfragmentet och dess 
parallell, den koptiska 6versdttningen, 4ven i detta fall visa tillbaka till mithraistisk alfabetmystik. For en grekisk 
bokstavsmagiker kan dessutom den omstindigheten ha spelat en medverkande roll, att Hermes-Mercurius' hos 
grekerna allmannast brukade astrologiska namn Stilb6n (ZriAficov) begynte med alfabetets 18:e bostav, s- 


tecknet. 


Sasom samhGrigt med trolldomsguden Oden bor talet 18 aterfinnas i atskilliga runinskrifter av magisk inneb6rd. 
Jag vill har namna nagra fall, dar sa ar forhallandet och dartill forbindelse med Odensmagi ar sarskilt sannolik. 
Det runristade guldhornet fran Gallehus, nu tyvarr forlorat, hade pa dominant plats — i centrum av sitt Gversta 
rikt figurutsirade falt (se avb. 19) — bilden av en spjutbarande gud. Forskare, som férs6kt att tolka hornets 
uppenbarligen mytologiska bilder, ha i denna figur sa gott som enhilligt velat se Oden med sitt spjut i ena 
handen och sin magiska ring Draupnir i den andra. Spjutet ha vi att fatta sasom en symbol fér Oden sasom 
dédsgud — den som offrades till honom skulle genomstingas med spjut —, och ringen, som var 9:e natt fodde 8 
nya ringar och salunda blev niofaldig, torde hantyda pa Odens egenskap av trolldomens gud. Odens tal dro 3, 9 
och framst 18. Det sistnamnda talet har enbart tillkommit honom, de bada andra delade han med 6vriga asar (3) 
eller med nornorna (9). Beakta vi nu den runt hornets 6vre rand lopande runinskriften, finna vi, att den bestar av 
36, d. v. s. 2 X 18 tecken (32 runor och 4 skiljemarken). Jag har i det f6regaende (jfr ovan under 13) papekat, att 
talvardena i inskriften tyda pa gematri med talet 13. Dessa talvarden ligga emellertid redan i namnen pa den i 
runinskriften omnamnde storman, som sages ha »gjort», d. v. s. latit forfardiga, hornet. Det i och fér sig nagot 
invecklade gematriska forhallan-det kan darf6r icke ha vallat runristaren nagot extra huvudbry: av sig sjalv 
erbjéd sig kombination med 13 tvenne ganger, och en tredje uppnaddes latt genom att ut6ka punkternas antal i 
skiljemarkena. Vi kunna darfér tanka oss, att runmastaren genom tecknens antal framst velat framhava run- och 
dédsguden Oden (36 = 4 X 9 och 2 X 18), genom de i tecknen dolda talvardesummorna daremot offergivaren och 
vad denne magiskt astundat (se harom ovan under 13). Denna min talmystiska tolkning av inskriftens inneb6rd 


staémmer biattre med fornnordisk religion och bildernas plats pa hornet an ett tidigare av mig gjort f6rsGk att ur 
Avb. 26. Karstadsristningen. 


inskriften framst utlasa en hyllning till guden Ull. Denne forekommer namligen pa mera underordnade platser: 
forst i den andra och i den femte kretsen av figurserier ses en gestalt, en bagskytt, vari man har att formoda en 
framstallning av jaktguden UII. Att hela inskriftens gematriska tal blir 390 och salunda dven innehaller dédens 
tal 10 (390 — 39 X 10), kan anses stémma med huvudsyftet. Det foreligger ett visst slag av dédsmagi, att 
lésk6pa sig fran braddéd (jfr under 10 om Aun den gamle). Guldhornet kan vara en votivgava till gudarna, darpa 


tyda fyndomstindigheterna. 


Ett annat exempel, dar talet 18, ingaende i en runinskrifts teckensumma, kan sta i samband med Odensmagi, ger 
den for nagra ar sedan i Norge upptickta Karstadsristningen (seavb. 26). Innebérden i den tvivelsutan magiska 
runristningen ekaljamarkiR baijtR ar: »Jag AljamarkiR ar magiker». Tva runor i denna inskrift aro visserligen 
otydliga men kunna med betydande sannolikhet restaureras. Att tecknens antal ar 18, ar emellertid ett 


oomtvistligt faktum. Foreligger 4ven gematri (talvarderakning), ha vi att i anslutning till utharken faststalla 


talvardesumman 180, alltsa en tiofald av runguden Odens tal. Att runristaren i en inskrift, dar han omtalar sig 


sjalv sasom 'magiker' — sa bor ordet baijtR tolkas, vilken mening man for 6vrigt kan ha i fraga om dess 
etymologi — framhavt det tal, som framf6r andra var Odens, ar ju vad man har att vanta. (Det har 4ven anvants 
en runa mer, 4n strangt taget varit beh6vligt, en omstiandighet, som tyder pa avsikt att na ett visst tal.) 18 tecken i 
fljd forekomma fven i en av rungrupperna pa Sigtunaamuletten — det stile, dar det talas om »nio nédtvang» 
(jfr harom under 9). Pa spannet fran Vi i Danmark (avb. 27) star en inskrift av formelartad beskaffenhet, som 
bestar av tvenne runrader: laasauwija och aadagasu. Da den ena innehaller 10, den andra 8 runor, ha vi har en 
inskrift, av vars teckens antal Odenstalet 18 bildas. Att inskriften 4r av magisk karaktar, ar med hansyn till det 
formelartade i orden och de praktiskt onddiga dubbelbeteckningarna (aa) ett ofrankomligt antagande. Av annu 
tydligare framtridande magisk karaktir dr slutligen inskriften pa den i Gjersvik i Norge funna s. k. k6ttkniven, 
troligen ett gammalt offerredskap, som innehaller 18 runor, de 10 sista samtliga I-runor (harom ovan under 10). 


Nagra avteck- 


Avb. 27. Spinne fran Vi.nen dro skadade, men att 18 runor ursprungligen statt ristade pa redskapet, ar fullt 


sdkert. 


Slutligen foreligger i den relativt sent upptecknade islandska Bosasagan en av trollkvinnan Busla anvand 
runformel, som hon ber en konung tolka fr att visa sin insikt. Den bestar av 2 X 18 runor, anordnade i 6 
grupper. Sannolikt spelar 6-talet den dominerande rollen, men att detta medtagits sa manga ganger, att det hela 
blir en mangfald av thursens och Odens tal (2 och 18), torde ha sin betydelse. (Om denna runformel se kap. 3 i 


mitt arbete »Runornas talmystik och dess antika forebild».) 


19. Den nittonde runan [{, tecknet for m-ljudet, har ett av skilda runtraditioner val bestyrkt namn med betydelsen 
‘man, manniska' (angelsax. man, fornisl. madr etc.). Som jag i foregaende arbeten utforligt motiverat, ha vi att 
just i talet 19 se en i senantik tid fran Frimre Asien 6vertagen talsymbol f6r manniskan. Enligt urgammal fran 
Babylonien hiarstammande astralmystisk askadning stod manniskans kropp i samband med zodiakens 12 
stjarnbilder, medan hennes sjal beharskades av de 7 planeterna. Med den senare omstiandigheten sammanhanger 
bl. a. den kristna religionens indelning av lasterna i »sju dédssynder», ursprungligen en art av synd forknippad 
med varje planetsfar. Med hansyn till den namnda babyloniska férestallningen har man all anledning att 
frmoda, att hos den kaldeiska stjarnmystikens arvtagare mithraisterna, som bevisligen just i Babylonien upptagit 
det vasentliga av sin laras astrologiska element, talet 19 varit ett f6r manniskan symboliskt tal. Manniskan 
betraktades hos dem sasom en avbild av kosmos (en mikrokosmos). Detta framgar bl. a. darav, att man bland 
resterna av mithraistiska monument funnit manga skulpturer, forestallande manniskokroppar med de 12 
stjarnbildernas tecken anbragta pa olika delar. Vidare ér man genom vissa uttalanden hos kyrkofader m. fl. 
berattigad att anta, att mithraisterna likt senantikens gnostiker hyllat en teori, enligt vilken sjalen, da den steg upp 
till den attonde himlen, infor de 7 planeterna, vilkas sfarer i tur och ordning passerades, frigjorde sig fran 7 olika 


sjalsegenskaper: 


till Saturnus 6verlamnades de lattjetulla bojelserna, till Venus de erotiska drifterna, till Jupiter drelystnaden, till 
Mercurius det snikna begiaret, till Mars krigisk lust, till Manen den vitala energien och till Solen de intellektuella 
gavorna. (De mithraistiska planetsfarerna borjade nedifran raiknat med Saturnus' och slutade med Solens: 
ordningsfoljden var den omvanda i férhallande till veckodagsgudomligheternas: den f6rnamsta befann sig 
overst.) I huvudsak liknande forestallningar hyste den i Egypten utbildade mystiska religionsform, som gick 
under guden Hermes Trismegistos' namn. Aven hir sammanstilldes manniskans kropp med zodiakens 
stjarnbilder och férbands med talet 12, sjalen daremot sattes 1 samband med talet 10, som kallades det 
»sjalaskapande» talet. Orsaken till utbytet av talet 7 mot 10 ligger tvivelsutan dari, att den hermetiska 
spekulationen aven raknade med, att »det trefaldigt gudomliga» (»ljus», »livskraft» och »det goda») beharskade 
sina sérskilda omraden i manniskans sjal. Denna har darf6r uppfattats sasom agande 10 regioner, 7 staende under 
planeternas beroende och 3 behirskade av den gudomliga trefalden. Inom den hermetiska mystiken bor salunda 
manniskans tal ha varit 10 + 12 = 22. 


Det bokstavsmystiska fragment, jag funnit i Paris, forbinder ocksa den 22:a grekiska bokstaven med manniskan 
(ho anthrépos: o avdQtoJtog, se avb. 16). Indirekt visar alltsa detta dokument (liksom dess i koptisk 6versattning 
idreliggande parallell), att min forklaring av den 19:e runans talmystiska innebérd har fullt fog for sig. Langre 
fram skall jag dessutom visa, att goda skal tala for, att det i de bada angivna kallorna framstillda 


bokstavsmystiska systemet forutsatter en aldre forlaga, dar manniskan forbundits med den 19:e bokstaven. 


I »Bundehesh» finnes ett textstalle, vari limnas en egendomlig taluppgift, som méjligen kan sammanhdénga med, 
att talet 19 i den persiska religionen forbundits med mdnniskan. I kap. 31 sages, att samtliga manniskor skola 
uppvackas fran de déda under loppet av 57 ar och detta i tre olika perioder. Talet 57 innehaller talet 19 trenne 
ganger. Detta talhar emellertid ven en viss astral betydelse: efter 19 ar bli manfaserna desamma i forhallande till 


solaret (den s. k. metonska cykeln). 


Da »Odens trollsanger» i anslutning till gudens tal endast dro 18, ger oss tyvarr denna Eddadikt ingen antydan 
om inneb6rden hos talet 19 i fornnordisk magi. I den aldre skandinaviska sagolitteraturen finnes emellertid pa ett 
enstaka stalle en uppgift, som kan vara en reflex av uppfattningen, att mellan talet 19 och manniskan forefanns 
ett mystiskt samband. Om Gange-Rolf berittas det, att han pa jakt rakade vilse och djupt inne i skogen mGtte en 
av de underjordiska, ett kvinnligt troll, som bad honom fdlja sig till sin dotter, som »nitton dagar» legat i 


barnsnéd och blott kunde férl6sas genom »en manniskas» hjalp. 


I skandinaviska trolldomsbécker finnas aven vissa uppgifter, som tyda pa, att talet 19 varit ett tal med betydelse 
for manniskan eller snarast mannen (jfr betydelsen hos runnamnet madr). I »Salomoniska magiska konster» 
omtalas ett medel att forstaérka manbarheten (»confortativum ad membrum virile»). Detta medel bestar av icke 
mindre dn 18 ingredienser, till vilka ytterligare kommer antingen vatten eller brannvin: alltsa bestar medlet av 19 
olika slag. Samma trolldomsbok foreskriver pa ett annat stalle for att utr6na mannens (eventuellt éven kvinnans) 
potens aktgivande pa 5 vetekorn, 7 ragkorn och 7 bonor, lagda i urin fran den, som skall prévas. Provet ar 


beroende av, hur dessa 19 f6remal komma att forhalla sig efter 7 dygn. 


Runinskrifter, vari talet 19 framtrader, dro relativt fa. Jag vet intet exempel, dar man med nagon hégre grad av 
sannolikhet kan anta, att magi med manniskans eller mannens tal foreligger. Pa Einangstenen i Norge sta 19 
runor: dagar par (enligt senare lasning piR) runo faihido = »DagaR ristade dessa (eller sannolikare »dig*) runor». 
Det ar m@jligt, att runristaren, som eventuellt kan ha 6vat ett visst vald pa spraket (runo for runoR), avsiktligt 
efterstravat 19 tecken. Ristningen skulle i sa fall kunna ha erotisk inneb6rd i anslutning-till betydelsen 'man' hos 
det 19:e runnamnet. Lises ftii* kundedetta ord i sa fall syfta pa en kvinna. En ristning, dar mojligen gematri med 
talet 19 kan tainkas avsiktligt astadkommen, ar inskriften pa det ovan (s. 80) omtalade spannet fran Vi: bigge 


runradernas talvaérdesummor innehalla némligen talet 19 (ena raden = 76 = 4 X 19, andra raden = 57 =3 X 19). 


20. Den tjugonde runan [\ tecknet for I-ljudet, har ett av runtraditionen val bestyrkt namn med betydelsen 'vatten’: 
angelsax. lagu, fornisl. logr etc. (ordet ar identiskt med -lag i sv. socker-lag). Att vattnet pa nagot satt (liksom 
elden, jfr ovan under 5) bér ha f6rekommit i mithraistisk bokstavsmystik, ar att vanta: vattnet atnjot nast elden 
stérsta dyrkan bland elementen. Vattnet anviandes i flera riter. Bl. a. bestod enligt Nonnus, en munk pa 500-talet, 
ett av mithraisternas prov i att bada 20 dagar i sné. Den naive munkens uppgifter om mithraismen dro sékerligen 
i atskilligt en forvrangning av det verkliga forhallandet. Bakom denna taluppgift kan dock ligga nagot faktiskt: 
mahinda ha denna religions adepter 20 dagar i rad foretagit reningar i kallt vatten. Enligt »Bundehesh» (kap. 7) 
lat Ahura Mazda tvenne str6mmar omflyta jorden, och fran samma urkélla kommo sedan aderton strommar och 
forenade sig med de tva forsta. Denna taluppgift kan méjligen sta i forbindelse med talet 20 sasom symboliskt fér 
det flytande vattnet. I mithraistisk mystik kan sedan 20 ha blivit en talsymbol for vattnet 6ver huvud, kanske 
under paverkan av den platonska filosofien. Platon, som fortsatte pythagoreisk talspekulation och sannolikt aven 
varit paverkad av framreasiatiskt tankeliv, har nimligen spekulativt forbundit vattnet med talet 20 pa sa vis, att 
han antog detta element stereometriskt ha gestalten av en ikosaeder, d. v. s. en 20-h6rning. Via nyplatonismen 
och andra tankeriktningar ha platonska idéer kunnat forenas med senantik mysteriereligion och hellenistiskt 


trolldomsvasen. Var talet 20 sasom ett med vattnet f6rknippat tal ursprungligen hor hemma, ar om@jligt att siikert 


avgora. Av vikt ar emellertid, att atskilligt tyder pa, att mithraistisk talmystik betraktat talet 20 sasom ett med 
vattnet forknippat tal, vartill kommer, att rentav ett textbelagg foreligger, vari den grekiska bokstaven v, 
alfabetetstjugonde tecken, f6rbindes med vattnet. Stallet i fraga linnes i den pa grekiska avfattade skriften 
»Alfabetets etymologi». Ett ord, som med all sannolikhet betytt 'vattnigt', har visserligen genom bokstavsbortfall 
blivit starkt korrumperat, men en textkritisk rekonstruktion kan foretagas med sa gott som full visshet, endr 
omedelbart darpa foljer ett ord, som sammanhinger med det grekiska ordet f6r 'regnmoln’, och darefter uttrycket 
‘fullt av vatten': hydatos pléres (vdaroc: TtAfjQes). 


Det ar aven mojligt, att Parismanuskriptet och dess variant i koptisk 6versattning narmast ga tillbaka pa en 
forlaga, dar den tjugonde bokstaven férbundits med de stora vattendjuren. I Parismanuskriptet och dess koptiska 
variant forbindes den 18:e bokstaven med ett uttryck, som dr att tolka sasom avseende »de stora vattendjuren», pa 
grekiska kété (uyjti]). Da det emellertid rér sig om ett bokstavsmystiskt system av 22 bokstiiver (tecknen § och \p 
ha som naémnt utelamnats), menas med den 18:e bokstaven tecknet r, d. v. s. det 19:e i det vanliga grekiska 
alfabetet. Men, som jag i det foregaende (jfr under 19) papekat, maste man vidare rakna med, att det, som en 
gang forbundits med den 19:e bokstaven, flyttats till den 22:a platsen, endr talet 22 i hermetisk spekulation giillde 
som talet for manniskan, vars babylonisk-mithraistiska tal av allt att d6ma bér ha varit 19 (12 + 7, men enligt 
hermetisk uppfattning 12 + 10, jfr s. 82). Har en férflyttning skett — och allt talar fr, att en sadan bor ha agt 
rum —, har upphovsmannen till det system, som foreligger i Parismanuskriptet och den koptiska versionen, eller 
kanske en dennes foregangare, haft en lucka att utfylla. Det naérmast till hands liggande har varit att for bokstaven 
r anvanda kombination med det, som ursprungligen hort samman med nista tecken (v): vattnet har pa sa vis 
kombinerats med r i st. f. med v. Sedan har man, da det gallt att fa fram en skapelsehistoria, latit det ersittas av 


»de stora vattendjuren». 


Vanda vi oss sa till skandinavisk folktro, finna vi icke sa fa fall, som tala for, att nordisk trolldom férknippat 
vattnet med talet 20. Lappmannen Jon Johansson omndmner ett magiskt medel mot utvaxter, kndlar och struma, 
en operation,som skall utféras »antingen i vatten eller med pekfingret omkring vaxten». Nio ganger fores fingret 
kring vaéxten och man raknar fran tjugo till ett nio ganger. Att talet 20 valts just med hansyn till vattnet, som 
sakerligen ursprungligen stadse (och icke alternativt) kommit till anvandning, ar ett antagande, som stddes av 
atskilliga andra exempel. For att stanna blodfléde lagges hos estlandssvenskarna en hus- eller kyrknyckel pa 
saret, medan man raknar baklanges fran tjugo (Russwurm). Blodet tillhdr givetvis vattnets element enligt gammal 
magisk och filosofisk askadning. Samma sitt att rikna anvandes Aven, da ett djur blivit »skamt» (fortrollat) och 
ar »modstulet», sa att det icke vill ata och dricka: man raknar baklanges fran 20 till 1 och pekar f6r varje siffra pa 
det sjuka djuret (Hofberg, fran Narke). »Liksom vattnet forsvinner, gar skamningen bort» (enligt uttalande, 
troligen fran S6dermanland, atergivet hos Heurgren). Meningen med denna formel ar uppenbarligen, att 
askadliggora ett forsvinnande. Det sjuka, som bestar i nagot vattenartat eller med vatten forknippat, skall bort. 
Rakneformler av samma typ, vanligen borjande med 9 eller 7 och slutande med 1 eller intet, aro ganska vanliga i 
nordisk trolldom. Att man bérjar med ett sa h6gt och i magien sa f6ga dominant tal som 20, maste emellertid 
bero pa nagon sarskild omstindighet. En fullt antaglig forklaring vinnes, om man utgar fran, att 20 sasom det 
med vattnet forknippade talet — mer eller mindre latent — levat kvar i den folkliga magien sedan hednisk tid. 
Ett annat exempel pa magiskt bruk av talet 20 i folklig medicin ar féljande satt att bota »floget» hos en hist. 
»Floget» eller »flaget» ar detsamma som kolik, alltsa en sjukdom, som yttrar sig i vattnig flytning. Ett medel 
daremot 4r, att lintyget av en kvinna tvattas, varefter vattnet, som darvid anvants, halles i hasten. Ett annat medel 
bestar i att lasa en formel om S:te Per och sedan rita 4 stycken femmor pa hastens hégra framhov: vid den férsta 
skall man siga »fem» o. s. v., vid den fjarde »tjugo». Sa raknas an en gang pa samma siatt till tlugo, varefter man 
sadger: »nu ar du av med ditt flag». (Heurgren). Sannolikt har man ursprungligen tankt sig denbotande kraften 


ligga dari, att talet tjugo uppdelades i det med vattnets tal fientliga eldtalet 5 (fackelrunans tal). 


Runinskrifter, som pa ett tydligt satt hanfora sig till vattnet, aro sallsynta. Mig veterligt finnes det blott en 
inskrift, som kan misstankas vara magisk och uppenbart bor ha haft med vatten att gra. Den befinner sig pa en 


brynsten, fun, nen i StrOm i Norge. Pa stenens ena sida star: »ma hornet vata denna sten» (wate kali hino korna). 


Da i ristningen inga tvenne binderunor, ar tecknens antal 15. Utriknas emellertid dessa runors samlade talvarde, 
enligt utharkuppstallningen, erhalles talet 180 = 9 X 20, alltsa nddtvangets tal, kombinerat med vattnets. Givetvis 
kan ett fall av sa foga invecklad gematri aven latt ha uppkommit genom en slump. Ett vida viktigare stéd ger oss 
den i norden pa flera hall bevarade folktraditionen om talet 20 sasom ett i vattenmagi anvant tal, for vilken ovan 


redogjorts. 


21. Den tjugoférsta runan </>, tecknet for /*-ljudet eller snarast * + g, en bokstav, som féga tagits i bruk, kallas i 
den angelsaxiska rundikten Ing. Tecknet synes i likhet med t-runan ha direkt uppkallats efter en gudomlighet. Ing 
har varit en med fruktbarhet och manlig alstringskraft forknippad gud, ursprungligen kanske en stamheros. I 
norra Skandinavien har ett med angelsax. Ing sammanhangande namn forenats med Frejs: den i Uppsala dyrkade 
fruktbarhetsguden Yngve-Fr6 kallas pa fornislaéndska Ingunar-Freyr. Hégst mdjligt ar, att runans namn 
ursprungligen betytt 'fallos', en betydelse, som flera etymologer ansatt for namnet Ings grundform. I sa fall kan 


en intressant 6verensstaémmelse pavisas med ganska sikert betygad senantik bokstavsmagi. 


I vissa kryptografiska eller snarast halvkryptografiska system, varav reflexer bevarats till var tid (bl. a. i 
astrologiska handskrifter), kan den 21:a grekiska bokstaven cp ersattas med en figur av omisskannlig 
fallosliknande form. I en latinsk skamtvers tolkas en det grekiska 99 till typen narstaende figur (j) sasom 
avseende »testiculi et mentala». Redan i det semitiska alfabetet hade for 6vrigt den 21:a bokstaven ett namn, som 
kunde tolkas sasom betydande 'fallos' (eg. 'sp6') och an-slutas till en hel serie f6regaende bokstavsnamn, som 
tydligt beteckna kroppsdelar (‘6ga', 'mun’, 'ansikte', 'buk', 'huvud' sasom benamningar pa tecknen 16—20). Det ar 
darfor ténkbart, att vi ha att gra med en reflex fran den semitiska alfabetperioden, som hallit sig kvar, bl. a. tack 


vare det grekiska tecknets form. 


Att mithraistisk bokstavsmagi haft nagon snarlik forestallning forknippad med det 21:a tecknet, ar ytterst 
sannolikt, helst den 21:a dagen i den avestisk-persiska manadskalendern var helgad at en manlig 
fruktbarhetsgudomlighet Rama Hvastra (pa persiska Ram). Bokstavssystemet i Parismanuskriptet och dess i 
koptisk 6versattning foreliggande variant forbinda tecknet q) (har betraktat som det 20:e) med reptilerna. I 


senantik magi var ormen en av symbolerna for 'fallos’. 


I den skandinaviska norden finnes knappast nagon tradition bevarad, med stéd av vilken man kunde yttra sig om 
den forestallning, som sannolikt knutits till talet 21. Om det speciellt svenska bruket att vid en kunglig persons 
fSdelse skjuta 21 skott kan dock har erinras. Mig veterligt ar orsaken till detta bruk icke utredd. Tvenne 
angelsaxiska besvarjelser for havande kvinnor besta var och en av 21 ord. (Jfr kap. 3 i mitt arbete »Runornas 
talmystik och dess antika forebild».) Om reflex av gammal runmagi kan foreligga, ar dock osakert. Ordens antal 
kan vara beroende pa en slump. I detta sammanhang kan ven erinras om, att enligt Talmud en judisk 


barnsangskvinna forst den 21:a dagen efter fodelsen ansags fri for faror fran fodelsedemonerna. 


Nordiska runinskrifter med pavisbart talmystiskt samband med talet 21 finnas mig veterligen icke. Vore de redan 
omnamnda Weser-runorna (jfr under 16) erkanda som med full sakerhet akta, kunde ett suggestivt gematriskt 
exempel allvarligt beaktas. Atskilliga runologer sta inf6r det s. k. Weserfyndet tveksamma, sa t. ex. en 
framstaende norsk fackman, med vilken jag talat. De skal, han for mig framfort, f6refalla mig dock i och for sig 
icke vara avgorande. Att samtliga fynd besta av samma material (djurben), bevisar icke, att enforfalskning 
fretagits. Det ar i f6religgande fall fraga om ett flodfynd. Vid ett dylikt har man att raékna med, att allt, som varit 
av tyngre material (metall etc), stannat pa annat hall. Sadant har knappast kunnat undga att med tiden sjunka 
djupt ned i str6mdragets botten, och vid muddringsarbetena i Weser, som sagas ha bragt de nya fynden i dagen, 
kan blott ett 6vre skikt av flodbottnen ha kommit i rérelse. (I mitt arbete »RGkstenens chiffergator och andra 
runologiska problem» har jag gjort ett fors6k att tolka dessa runinskrip-tioner, som uppvisa atskilliga 
forbryllande egendomligheter.) 


Vi komma nu till tvenne runor, vilkas inbérdes ordningsf6ljd ar omtvistad. Pa Kylverstenen och i de flesta 
angelsaxiska runradsuppteckningarna star d-runan “ fére o-runan O. Pa samtliga runbrakteater (de bada 


varianterna av Vadstenatypen och den darmed i stort sett stammande Grumpan-typen) star déremot — i likhet 


med vad fallet ar i atminstone en av de angelsaxiska runraderna — o-runan fére d-runan. Professor von Friesen, 
som i det huvudsakliga anslutit sig till min utharkteori, anser, att just denna talar for, att runan med det namn, 
som betytt'odal'(fast egendom), statt omedelbart framfor runan med betydelsen ffa, rikedom' och att salunda 
utharkraden avslutats med teckenfoljden [XJOf> enar runnamnen med betydelserna 'odal' och 'rikedom' 
ursprungligen hort samman. Men om sa varit forhallandet, uppstar fragan: av vad orsak har da runornas 
ordningsf6ljd i vissa fall rakat bli omkastad pa detta stille, om man haft en sa god regel till std for minnet — 
och varfér skulle en dylik omkastning just ha skett, pa brakteater, f6r vilka tillverkaren bor ha haft ett aldre 
original som forebild, varvid ett eventuellt beganget misstag har kunnat rattas genom att forfardiga en ny stamp? 
Som jag redan framhavt, synes det mig betydligt sannolikare att forutsatta, att brakteaternas runrader representera 
det konservativa, medan den hastigt och for spe-Avb. 28. Kylverstenen.ciellt andamal tillkomna Kylverristningen 
kan formodas innehalla tvenne mer eller mindre ofrivilliga omkastningar. Den forsta omkastningen kan bero 
darpa, att de icke nddvandigt behévliga tecknen h och [ redan pa 400-talet kommit ur praktiskt bruk, varfor 
endast mycket saékra runkunnige 4nnu hade kannedom om deras talvarden. Den andra omkastningen |X| O for O 
[X| kan forklaras dirav, att det 24:e tecknets namn attraherat det till betydelsen nara beslaktade namnet pa det 
22:a. Samma |étt uppkomna minnesfel kan Aven vara orsaken till avvikelserna i de angelsaxiska runraderna, men 
har tillkommer ytterligare den omstandigheten, att man i England tillfogat nybildade runor, som voro 


vokaltecken och darfor battre passade samman med vokaltecknet <> 4n med konsonanttecknet [X] (jfr s. 9). 


Vad Kylverstenen betraffar, visar den ven andra avvikelser fran det normala an i fraga om tecknens 
ordningsfoljd. Sa dro t. ex. a-runan och 6-runan, tecknen f* och %, vanda (4 och <jj pa avb. 28). Dessa 
omstindigheter tyda pa, att runristaren antingen varit foga bevandrad i runtekniken eller haft ett magiskt syfte for 
6gonen. Fran senantik tid finnas icke sa fa alfabetrader bevarade, vari teckenomkastningar och mindre korrekta 
bokstavsformer upptrada. Vad som kunde handa en oskolad senantik bokstavsmagiker kan aven ha hant en 
tillfallig ut6vare av nordisk runmagi. Upphovsmannen till Kylverristningen kan dessutom av nagon anledning 
haft bratt att fullborda inskriptionen och darfor rakat bega vissa misstag. Hégst sannolikt dr, att ristaren utf6rt sitt 
verk, da solen icke lyst (jfr inledningsorden i Eggjumstenens inskrift: »icke ar [stenen] traffad av sol»). Uteslutet 
ar emellertid icke, att vissa avvikelser gjorts i runornas stallning med hansyn till deras avsedda magiska verkan i 
detta speciella fall. Det synes mig synnerligen troligt, att Kylverristningen tillkommit i nekromantiskt syfte. 
Harfor talar bl. a. den erfarenhet, man har av senantika bokstavsinskriptioner av samma typ. Just pa karl och 
andra foremal nedgrivda pa begravningsplatser f6refinnas mer eller mindre abnorma latinska eller grekiska 
alfabetrader. Kylverstenen har statt inne i en grav. Vi ha darf6r att formoda, att rummannens avsikt med ristningen 
varit att genom skriftens trollmakt binda en déd vid hans vilolager och skaffa skydd mot demoner. Ovanfor 
runraden star pa stenen (jfr avb. 28) ett ord av magisk formeltyp sueus. Att vi ha att lasa denna del av inskriften 
sa och icke, sasom tidigare skett, sulius, alltsa “flf4f, icke “flflf)*, anse numera flera forskare. Det troliga dr, att 
e-tecknet (f*) blivit delvis svagt ristat, sa att numera dess andra tvarlinie icke ar fullt synlig. En omstéandighet, 
som enligt min mening ger gott stéd at denna nya lasart, ar, att sueus bildar en s. k. palindrom, d. v. s. en 
teckenkombination, som kan lisas lika bade framlanges och baklinges. I senantikens bokstavsmagi ansags en 
dylik anordning (liksom fven omvandning av bokstiver) vara ett verksamt medel i kampen mot demoner, som da 
icke kunde omintetg6ra besviarjelsen genom att lisa den baklanges. Palindromen sueus bestar dessutom av 5 
tecken. Som jag i det foregaende framhavt, ar talet 5 forknippat med fackelrunan och sasom eldsymbol av 
utpraglat antidemonisk karaktar. Den undre inskriften bestar av 25 tecken (det sista ett kryptogram). Vi ha 
salunda dven har 5-talet dolt (25 = 5 X 5). vSammanriknas inskriftens alla tecken, bilda de talet 30, vari isrunans 
och dédens tal ligger inneslutet: 30 = 3 X 10. Bokstavsmystiskt kan salunda runristningen tolkas sasom asyftande 
dédsmagi och antidemoniskt skydd. Lisa vi forsta runan i den undre raden sadan den faktiskt ter sig, begynner 
denna rungrupp med en is-runa, tecknet L, atf6ljt av de 24 utharktecknen, det sista, f-tecknet, representerat av ett 
kryptogram. Detta skulle ytterligare tyda pa dédsmagi. Professor von Friesen, som vid en pa sin tid foretagen 
noggrann undersdkning av Kylverstenen (i f6rening med en arkeolog) konstaterat, att intet spar av bistavar finnes 
invid begynnelserunan, haller dock i ett nyligen gjort uttalande i verket »Runorna» gentemot mig f6re, att man 


har att rakna med, att har en gang i tiden en f-runa, tecknet “’, statt inristat. Da i runinskrifter pa sten stiidse 


begynnelsen av det, som ristats, brukar vara sarskilt kraftigt utford, forefaller det mig hégst egendomligt, att 
eventuella bistavar, trots att pa stillet i fraga intet brott kan iakt-tagas, sa helt och hallet skulle ha f6rsvunnit. 
Emedan férsta tecknets huvudstav ar nagot lutad i forhallande till de fljande huvudstavarna, antar von Friesen, 
att en f-runa ristats med bakatlutad huvudstav for att »bereda plats at bistavarna». Om det rorde sig om ett tecken 
en bit inne i raden, skulle enligt min mening en dylik formodan ha atskilligt for sig. Vi ha emellertid i 
féreliggande fall att gdra med ett tecken, som uppenbarligen, om allt gatt normalt till, forst av alla tecken i 
gruppen skulle ha blivit inhugget, och pa stenen finns det sa god plats, att begynnelserunorna ingalunda behévt 
trangas med varandra. Jag anser darfér sannolikt, att runristaren forst inhuggit utharkraden med begagnande av 
ett kryptogram fér det 24:e tecknet och diarefter inhuggit antingen i-runan eller f-runan framfor det hela. I sa fall 
har han haft anledning att av platshansyn luta huvudstaven, om det gallt tecknet V. Har han inristat runtecknet j, 
kan lutningen bero pa ett bradskande utf6rande, som vallat, att han icke noga aktgivit pa de forut ristade 
huvudstavarnas stallning. Bagge forklaringsalternativen ha dock att rakna med, att utharkraden utforts i ett 


sammanhang. 


Att det 25:e tecknet i den undre rungruppen pa stenen r ett kryptogram f6r den 24:e runan (enligt min teori f- 
tecknet), ar ett antagande, som i detalj kan motiveras. Kryptogrammet bestar av 6 »grenar» pa den vianstra och 8 
pa den hégra av en gemensam »stam». I anslutning till andra fornnordiska chiffersystem ha vi anledning att anta, 
att de 8 »grenarna» till hoger ange en runa, som ar n:r 8 i sin grupp. De 6 »grenarna» till vanster bora da pa nagot 
vis tjdna som angivare av gruppens nummer. Enar endast 3 grupper dro tankbara vid en jamn fordelning av 24 
tecken (8 + 8 + 8), fa vi har raékna med, att ett extra kryptografiskt trick anvants: gruppens nummer har angivits 
medelst dubbla streck, medan ordningsf6ljden inom densamma betecknats med enkla. Om ett dylikt medel icke 
anvants, hade det vid férsta 6gonkastet varit mOjligt att se, vilken sida, som avsag grupp (»4tt»), och vilken, som 
avsag nummer inom denna, da det rort sig om en runa med ett av de h6gre numren inom gruppen (4—8).I senare 
for 16 tecken avsedd runkryptografi ar det avenledes vanligt att pa nagot satt forsvara chiffertydningen. Detta 


sker i regeln genom att maskerat ange »dtten»: grupperna betecknas i omvand ordning (3 marken gilla for l:a 
gruppen, 


2 for den 2:a och | for den 3:e). Vid ett kryptografiskt system, som var avsett for 24 olika tecken och dar salunda 
talet for ett tecken inom en grupp kunde bli mycket hégt, forsvarades tydningen pa ett fullt motsvarande satt, om 
man dubbelmar-kerade grupperna: 6 fick ange 3, 4 hantydde pa 2 och 2 pa 1. Med hansyn till »grenarnas» stora 
antal kan chiffer-systemet pa Kylverstenen endast tolkas enligt en dylik princip. Rakna vi med, att systemet 
bygger pa utharken och icke pa futharken, ha vi att tolka kryptogrammet vid undre runradens slut sasom 
avseende det attonde tecknet i utharkens tredje grupp. Detta ar f-runan (se uppstallningen av runorna pa s. 15). 
Att runristaren satt o-tecknet, odal-runan, vid sidan av detta kryptogram for f-tecknet, rikedomsrunan, kan, i 
betraktande av att det rér sig om en magisk inskrift, f6rmodas bero pa avsiktlighet: genom att lata de bada 
egendomsrunorna féljas at har magikern térhanda velat framhava nagot, som sarskilt intresserat honom: arvet 
efter den déde. Tankbart ar emellertid, att ristaren varit en person med mindre séker minneskunskap. I hans 


forestallning ha de bada tecknen med snarlik betydelse attraherat varandra. 


Det foreligger salunda intet som helst tvingande skal att gentemot runbrakteaternas vittnesb6rd i anslutning till 
Kylverstenen anta, att d-runan ursprungligen kommit fre o-runan. Om de angelsaxiska runraderna har jag redan 
talat i det foregaende. Nedan skall jag visa, att forhallanden inom den senantika bokstavsmystiken ge stéd for 
min sedan lange hysta asikt, att 6-tecknet av runradsbildaren stillts fore d-tecknet och salunda br betraktas 


sasom det 22:a i utharkf6ljden. 


22. Den tjugoandra runan O, tecknet for o-ljudet, har haft ett namn, som ursprungligen betytt 'arvegods, odal’. 
Genom spraklig utveckling har begynnelseljudet i dess namn, som varit ett langt 0, i angelsaxiskan blivit ett langt 
e. Det angelsaxiska runnamnet ar épel, ‘fast egendom, jordagods'. Motdetta svarar bland de fonetiskt ondjaktigt 
upptecknade gotiska bokstavsnamnen utal. Om runnamnet hade bevarats i Skandinavien, dar det tillika med 
tecknet kom ur bruk fore vikingatiden, skulle det pa fornislindska ha hetat odal, ett ord med betydelsen 


‘arvegods, odal’. 


Den 22:a bokstaven i det grekiska alfabetet 4r % (tecknet for ch, ursprungligen ett aspirerat k). Det vanligaste 
grekiska ordet for 'egendom' chrémata (/Qr/juara) begynner med denna bokstav och kunde redan pa denna grund 
formodas ha sammanstillts med det 22:a bokstavstecknet. Att sa faktiskt varit forhallandet, synes framga av en 
till var tid bevarad trolldomstext. I den pa grekiska avfattade judekristna skriften »Salomos testamente» finnes ett 
uttalande, som knappast kan tolkas pa annat sitt, an att det hansyftar pa, att bokstaven %, det 22:a alfabettecknet, 
uppfattats sasom en symbol fér 'egendom'. Salomo utbrister efter att ha talat om allt, vad han forvarvat 
(kungadéme, sangare och sangerskor): »Fafanglighetens fafanglighet! % harskar 6ver alla bokstiver». Uppfattas 
bokstaven % sasom en symbol fér egendom och lust efter att aga, far den citerade satsen ett fullt begripligt 
sammanhang. Den sager detsamma som ett grekiskt ordstav, som pa svenska kan aterges med: »agodelar 


(/grj/jtara) aro allt for manniskor (ipv%rj flgoroléi, egentl. 'de dédliges sjal')». 


I det hebreiska alfabetet har den sista (22:a) bokstaven som namn taw, ett i bibeln sallsynt ord av icke fullt klar 
betydelse. Detta ord maste emellertid betytt nagot slags marke, i f6rsta hand erbjuder sig tolkningen 
‘egendomsmarke' (jfr Hesekiel 9: 6, »tecknet» = 'Guds egendomstecken'). Som jag redan i det f6regaende namnt, 
finnes en tradition, som antyder, att den 22:a hebreiska bokstaven forbundits med jorden (liksom den l:a med 
himlen). Det av mig i Paris funna handskriftsfragmentet sammanstiller (i likhet med sin parallell den koptiska 
6versattningen) den 22:a bokstaven med »minniskans skapelse» (har ar det visserligen fraga om co, som 
betraktas sasom den 22:a, enar dubbeltecknen § och yj icke inga i det f6renklade alfabet, som anvandes). Den 
forsta manniskan var emellertid Adam, som skapades av jord. Parishandskriftens alfabet-magi visar, som vi ha 
sett, manga persiska (d. v. s. snarast mithraistiska) drag. Oméndringen till 22 bokstiver fran 24 och forflyttningen 
av manniskan fran den 19:e bokstaven till den 22:a, maste emellertid ha foretagits av nagon anhingare av ett 
annat religidst system, sannolikt under inverkan av den egyptiska hermetismens spekulation. Judisk askadning 
har for 6vrigt mer eller mindre genomsyrat all senantik magi och hemlig vetenskap. I en senantik alkemistisk 
skrift finnes t. ex. en utredning om, hur Adam (vars namn bildas av 4 bokstiver) bestatt av 4 olika sorters jord. 


Vare sig vi utga fran, att den mithraistiska alfabetnrystiken foérbundit den 22:a 
Avh. 29 a. Lindholmsamuletten. (Sidan med bokstavsformeln.) 
Avb. 29 b. Lindholmsamuletten. (Sidan med runristarens namn.) 


grekiska bokstaven (%) med 'egendom' eller med ‘jord' (och detta i sa fall sannolikt efter semitisk forebild), 
erbjuder sig en férklaring till runnamnet *oftala, vars aldsta betydelse ar att uppfatta sasom ‘fast egendom' = 'den 


arvda jordlotten’. 


I senare tids nordiska magi ar talet 22 ett saillan f6rekommande tal. Sasom symboliskt for egendom har det 
undantrangts av talet 24, som ursprungligen i likhet med farunan hanfort sig till losegendom, men med tiden 
kunnat fungera som talsymbol fér egendom 6ver huvud. Hartill kommer, att det i magien mest rort sig om 
lésegendom (tillrattaskaffande av stulet gods och dylikt). En aldre runinskrift, dar gematri byggd pa o-runans tal 
torde forekomma, dr enligt min mening ristningen pa ena sidan av hyveln fran Vi i Danmark. In-skriftens forsta 
ord ar talio, vilket tolkats sasom betydande 'hyvel'. Darefter star runfoljden gisaioj. Har har man sannolikt att 
uppfatta de tva sista tecknen sasom angivande tvenne runors namn: *ofiala och *Jara. Runkombinationen kan da 
tolkas sasom »at Gis arvegods och dring». Sammanlagda talvardet av de 12 runtecknen pa denna sida av 
foremalet dr, utraknat i anslutning till utharken, 220, alltsa 10 X 22, som ar o dalrunans tal. Samtidigt innehaller 
talet avenledes aringsrunans tal 11:220=11 X 20. 


23. Den tjugotredje runan ar tecknet for d-ljudet [X], om vi ansatta utharkraden i enlighet med 
brakteatrunraderna, vilkas ordningsf6ljd som sagt aven aterfinnes i atminstone en angelsaxisk uppteckning. I 
Skandinavien kom tecknet M ur praktiskt bruk fore vikingatiden, men upptrader dnnu i en lonnskrift pa 
Rokstenen. Pa angelsaxiska kallades tecknet dceg, 'dag'. I den atskilligt korrumperade uppteckningen av de 
gotiska bokstavsnamnen patriaffas ordet daag, saikerligen en f6rvringning av ett aldre dags. Pa urnordiska bér 
runan ha hetat dagciR, ett ord, pa vilket de svenska orden dag och dager aterga. Sannolikt har motsvarande ord i 


runradsbildarens sprak betytt bade 'dag' och 'dagsljus (dager)'. I den avestisk-persiska manadskalendern var den 


23:e dagen helgad at ljusguden Ahura Mazda, i »Bundehesh» (kap. 1) kallad »evigt ljus». Av inskrifter pa de 
romerska mithraisternas monument vet man, att dessa dyrkat en gudomlighet, som pa latin namnes Lux, d. v. s. 
‘jus’. Vidare ar det bekant, att den mithraistiske ljus- och himmelsguden Caelus varit en sammansmiltning av 
Ahura Mazda och Jupiter. Han kallas Zeus-Oromazdes eller Jupiter-Caelus. Ett studium av senantik 
bokstavsmystik visar aven, att just det grekiska alfabetets 23:e bokstav forbundits med Zeus (Jupiter). I en 
bysantinsk codex finnes naémligen ett kryptografiskt grekiskt alfabet bevarat, i vilket sasom en ersiattare for 
bokstaven \p (ps) det valkénda astrologiska Jupiter-tecknet fy fatt platsen n:r 23. Man har aven funnit ett mynt, 
pa vilket finnes avbildat ett kultf6remal, en s. k. baitylos, tillhérande den kretensiskaZeus-kulten. Pa detta 
kultforemal ar det grekiska alfabetets 23:e bokstav (y>) anbragt. 


Talet 23 synes sallan ha kommit till anvandning i nordisk magi. Dagrunan och dess tal b6ra emellertid ha tillhort 
de antidemoniska symbolerna. Funktionen maste i huvudsak ha varit ungefar densamma som hos fackelrunan 
och talet 5 och solrunan och talet 15. De naémnda talen ha uppenbarligen varit atskilligt bekvamare att anvanda 
vid magiska operationer, och denna omstiandighet kan till fullo forklara franvaron av talet 23 i det ganska stora 


material av en senare tids skandinaviska trolldomsdokument, som jag undersokt. 


Exempel pa anvandning av talet 23 i runinskrifter aro fa och osakra. Pa en sten antraffad i Nordhuglen 
(»Huglen») i Norge finnes en ristning fran tiden omkring 400. Inskriptionen i fraga ar defekt, men kan med en 
betydande grad av sannolikhet rekonstrueras. I 6versattning lyder den: »Jag den for skadetrolldom (gand) 
oemottaglige prasten i Hugl». Runorna bora ursprungligen ha varit 23: ek gudija ungandtR i hugulu. Av det sista 
ordet finnes endast begynnelsebokstaven (h) kvar. Men da ordet b6r ha varit ett ortnamn, ar av topografiska skal 
rekonstruktionen hugulu i hégsta grad sannolik. Da inskriften anger sin upphovsman vara miktig i s. k. 
mottrolldom (»Gegenzauber»), bér ristningen ha varit utford med hansyn till nagon regel i rummagien. Man kan 


har f6rmoda, att dagrunan och dess tal 23 ansagos skydda mot troll och svart magi. 


24. Den tjugofjarde runan V, tecknet for f-ljudet, uppvisar i samtliga traditioner ett namn, som betyder 'rikedom, 
l6segendom’: fornisl. fe, 'boskap, rikedom’, angelsax. feoh, 'gods, l6sGre' etc. (fe i den gotiska bokstavsraden har 
tvivelsutan haft samma inneb6rd). Begreppet rikedom star for tanken associerat med ett stort tal: den rike ager 
mycket. Redan i denna omstindighet lag ett motiv att forbinda den bokstav, som angav det hégsta talet, just med 
rikedom. Att ett runtecken med dylikt namn skulle ha hort samman med det lagsta av alla tal, 1, ar en ren 
orimlighet, om vi tankaoss, att runnamnen haft magisk innebérd. I det semitiska alfabetet har det sista tecknet 
(det 22:a), sasom jag i det f6regaende papekat, haft ett namn, som kunnat tolkas som en egendomssymbol (taw, 
‘agaremarke'). Tvivelsutan har den mithraistiska alfabetmystiken 6vertagit atskilliga ursprungligen semitiska 
element. Mithraismen utbildades ju i en folkmilj6 med arameiskt sprak (det persiska Babylonien, jfr det 
f6regaende). Fran semitiskt hall torde mithraisterna ha fatt sjaélva ramen f6r sin bokstavsmystik, som med tiden 
anpassats for grekiskan med dess 24 skrivtecken. Det semitiska alfabetet borjar med en bokstav, vars namn 
(‘aleph etc.) betyder 'tjur, oxe, notkreatur', och slutar med ett tecken, vars namn (taw etc.) torde ha hantytt pa 
egendom (jfr ovan). Detsamma gor den enligt min mening fran mithraistisk bokstavsmystik harstammande 
runraden. Tanken ligger darfor nara till hands, att den 22:a och den 24:e runan ytterst ga tillbaka pa samma 
forebild. Vid 6verflyttning av bokstavsmagi fran ett alfabet med 22 tecken till ett alfabet med 24 torde i senantik 
tid en uppdelning av den sista semitiska bokstavens magiska funktion ha féretagits: den 22:a grekiska bokstaven 
(“%) har troligen forknippats med 'formégenhet' (xgrjjuara, jfr ovan under 22), den 24:e déremot med ‘enskilda 
agodelar' (Kr’/btara). Runradsbildaren har sedan latit det ord, som betytt 'f6rm6genhet', motsvaras av ett 
bokstavsnamn med betydelsen 'odal, arvegods' (fast egendom) och det ord, som betytt 'enskilda dgodelar’, av ett 


runnamn med innebGérden 'rikedom, fa' (l6s egendom). 


Att mithraistisk bokstavsmystik forbundit grekiska alfabetets 24:e bokstav med rikedom, kan mdjligen delvis 
aven bero darpa, att talet 24 var symboliskt for underjordens och rikedomens gud Pluto. Denne identifierades i 
den svarta magien med den persiske Angra Mainyu (Ahriman). Enligt Plutarchos, som styrkes aven av iransk 
tradition, begynte denne ljusets fiende sin onda skapelse genom att ur sig framalstra 24 demonfurstar. Persiska 


mager, i detta fall tvivelsutan svartkonstndrer, ha enligt Plutarchos ivrigt offrat at Ahriman. I det av mithraism 


paverkade hellenistiska trolldomsvasendetbér Ahriman-Pluto ha spelat en viktig roll. Hos detta trolldomsvasende 


— icke hos den egentliga Mithrareligionen — ha vi av allt att ddma att sdka runmagiens narmaste ursprung. 
Genom uttalande av Zosimos, en senantik alkemist, ar det bekant, att pa sina hall den 24:e grekiska bokstaven (fi, 


Det ar dock ovisst, om mithraistisk bokstavsmagi sammanstallt den 24:e grekiska bokstaven med Okeanos, en 
gudomlighet, som man dock vet ha tillhért mithraismens panteon. Det av mig i Paris funna alfabetmystiska 
fragmentet sammanstiller i likhet med sin koptiska parallell den nast sista bokstaven med unqvr) (kténé)y 
‘husdjur, boskap'. Har, sasom jag antar (och goda skal tala darfor), den 19:e bokstavens ursprungliga magiska 
korrespondens, ordet avdgcojtos (anthré-pos), 'manniska’, flyttats ned pa sista platsen, kan man i den 
kombination, som patraffas vid den nast sista bokstaven, ana en reflex av vad som ursprungligen hort samman 
med bokstaven &>, den 24:e i det normala grekiska alfabetet. Av det grekiska ordet urrjvrj ar fornisl. fe etc. en 


nadstan direkt 6versattning. 


I Parismanuskriptets framstallning har jag i det f6regaende papekat en rad Gverensstémmelser med den persiska 
skapelsemyten. Mot slutet finnes emellertid dari en avvikelse satillvida, att daggdjuren (»husdjuren») angivas 
sasom skapade omedelbart fore manniskan. Enligt »Bundehesh» (kap. 14) skapades ur urtidstjuren forst vaxter 
och sedan djur och blanddjuren forst en tjur och en ko, sedan diverse andra daggdjur, darefter faglar o. s. v. 
Parismanuskriptets ordningsf6ljd stémmer i slutpartiet nagot narmare med den judiska skapelsehistorien, men 
ingalunda fullstandigt. Enligt Forsta Mosebok (kap. 1) skapades av djur: 1) de stora havsdjuren, 2) andra 
vattendjur, 3) faglar, 4) vilda djur, 5) boskap, 6) kraldjur. Parisfragmentet och dess koptiska parallell ange 
ordningsfoljden: 1) fiskar, 2) faglar, 3) de stora havsdjuren, 4) vilda djur, 5) kraldjur, 6) husdjur (boskap). Da det 
senantika bokstavsmystiska systemet, som vi se, ingalunda slaviskt féljer G enesis' framstallning, kan denna 
urkund knappast ha varit den omedelbara forebilden. Sannolikt forhaller det sig sa, att den mithraistiska formen 
av den persiska religionen varit starkare paverkad av semitisk myt an den hos parserna i Indien bevarade persiska 
traditionen. Hur semitisk och persisk skapelsemyt genetiskt férhalla sig till varandra, ar annu icke fullt utrett. I de 
stora huvuddragen foreligger en frappant 6verensstammelse. Liksom Gud enligt Férsta Mosebok skapade 
varlden pa 6 dagar omtalar »Bundehesh» (kap. 1), att skapelsen skett i 6 perioder: Ahura Mazda skapade 1) 
himlen, 2) vattnet, 3) jorden, 4) vaxterna, 5) djuren, 6) manniskan. Enligt persisk myt har emellertid icke allt 
skapats av Ahura Mazda: avgrunden och det onda i varlden (giftiga djur och vaxter) ar ett verk av Angra 
Mainyu. For 6vrigt har man att utga fran, att den ursprungliga bokstavsmystiken icke fran b6rjan varit ansluten 
till ett schema med olika skapelsemoment: man har anknutit till vissa bokstavers namn eller tal och med 
anledning darav gjort magiska spekulationer; forst relativt sent — nagot arhundrade fore medeltidens intridande 
— har man sokt i alfabetet fa en bild av hela kosmos' tillkomst, fran himlen till den av jord skapade manniskan. 
Runraden atergar pa en aldre form av mithraistisk bokstavsmystik, dar annu icke i detalj hansyn tagits till 


kosmologisk spekulation. 


Att talet 24 (liksom dess multipler, frimst 72) spelat en viktig roll i den nordiska magien, ar bestyrkt bade av 
runinskrifter och tradition om magiska bruk. Ytterst talrika arogamla runinskriptioner pa foremal av amulett-typ, 
som besta av eller innehalla trolldomsordet aln. Dettas sammanlagda talvarde enligt utharken ar 24 (3 + 20+ 1). 
Att det i framsta rummet ror sig om en bokstavsmagisk kombination, framgar dirav, att de tre bokstaverna 
antraffas pa brakteater aven i annan ordningsf6ljd: lua, lau, ual. Gang pa gang moter man emellertid 


kombinationer just av dessa 3 bokstaéver. Lindholmsamuletten (avb. 29 a och b), vars syfte bér ha varit att 
Ayb. 30. Blyertsteckning av Gummarpstenen. 


skanka sin trollkunnige biarare materiell framgang i livet, bestar forutom av rungruppen alu av en hel rad andra 
teckenf6ljder, som just liksom denna innehalla talet 24 eller nagon av dess multipler: 8 a-runor = 24 (3 X 8), 3 t- 
runor = 2 X 24 (3 X 16); talet 216, som 9-faldigt innehaller talet 24, ar talvardet hos hela den bokstavsmystiska 
raden, vilken dessutom bestar av 24 runtecken. Vad bararen framst velat vinna med hjalp av sin amulett bér med 
hansyn till dessa talforhallanden ha varit rikedom. Harpa tyder det ideligen aterkommande talet 24, 


rikedomsrunans tal.En annan magisk inskrift, dar den 24:e runan f (/) maste vara det centrala i den 


bokstavsmystiska anordningen, ar Gummarpstenens ristning (kand numera blott genom en 4ldre avbildning, se 
avb. 30). Inskriftens text lyder hApuwolAfA[R] sAte stAOA pria, den bestar sdlunda av 24 tecken. Ett av dessa 
(det har inom klammer satta r) har visserligen undgatt den med runskrift icke fullt f6rfarne tecknarens 
uppmiarksamhet, med st6d av sprakliga skal kan det emellertid rekonstrueras (stenen sjalv ar nu forlorad). Till 
dessa 24 runor har ristaren, sasom vi se pa bilden, tillfogat sasom en for sig isolerad grupp VVV (trenne /-runor). 
Med anledning hirav tyder jag syftet med runristningen i fraga sasom bestaende dari, att Hatuwolf (senare 


namnform Half) med hjalp av runmagi velat skaffa sig och nejden rikedom. 


Islanningen Jon Arnason omtalar en med forsta partiet pa Lindholmsamuletten nara 6verensstammande 
trollformel, bestaende av 8 trolldomsrunor, tecken f6r 6 asar och 2 asynjor. Denna formel torde med all sakerhet 
vara en reflex av en dldre tids av 8 ass-runor bestaende magiska teckenkombination (= 24). Det markliga ar, att 
formeln enligt vad Arnason anger skall anvandas for att fa en person, som stulit annans egendom, att rdja sig: ad 
lata pjof skita aptur stolnit fe. Tankegangen har val varit den, att samma tal, som kunde hjalpa till forvarv av 


egendom, dven kunde frammana straff at den, som krankte aganderitten, och pa sa satt aterskaffa det bortkomna. 


I ett par norska trollformler mot tjuvar némnes talet 24 pa sa vis, att man frambesvarjer oro hos 
illgarningsmannen under 24 timmar i strack (Bang). En i Danmark upptecknad runformel med samma syfte 
bestar av 19 runor, troligen delvis atergivande en aldre formel, som sannolikt bestatt av 24 tecken: den f6rsta av 
runorna ar tecknet f (Ohrt). En annan dansk formel anger med latinska bokstiver en teckenrad, som skall fa en 
tjuv att r6ja sig. Denna bestar av 24 bokstiiver: leppel Iauischer gaar gaait (Ohrt). Mot ett sasom tjuv upptradande 
skadedjur, gladan, finnes i Sverige talrika besvarjelser. Hos Nicolovius lyder den:»Gla — gla — glante Vante! 
Ska ja’ dej hanje I fir a tjyve strainje Ma lover a lange A alle dine lovenges ange; Din gisslingetjyv.» 


I en uppteckning fran Smaland (Hyltén-Cavallius) kallas gladan »lummetjuv» (ficktjuv) och hotas avenledes med 


doéden pa 24 strangar. 


Aven i lapparnas magiska praxis synes talet 24 ha spelat en roll. Det stérsta offer, man vet, att lappar forrattat, 
bestod av 24 pa en gang slaktade renar. Syftet med offret var sannolikt renlycka. Uppgiften om ett dylikt stort 
offer finnes emellertid mig veterligt blott fran Gstlapskt omrade, dar inflytandet fran nordgermansk magi dr 


mindre patagligt. 
I. 


Sannolikt ha lapska trollman — en sadan kallas ndide — sedan urminnes tid brukat trummor, musikinstrument 
av primitivt slag, for att forsatta sig i exalterat tillstand. Sa ar forhallandet med Sibiriens schamaner, som anvanda 
trummor av mycket enkel konstruktion, likt de lapska forsedda med bilder. En sibirisk trumma har i regeln blott 
ett fatal figurer och i varje fall endast ett fatal bildtyper. Pa vissa trummor upptrader ett virrvarr av bilder, men 
detta uppstar vanligen genom att en och samma bildtyp upprepas (se avb. 31). Lapparnas trolltrummor, sadana vi 
kanna dem fran tiden efter mitten av 1600-talet, g6ra ett annat intryck: de bland dem, som varit beprévade 
spadomsredskap, visa ett antal av nagra och tjugo bilder eller mera, och dessa bilder dro i stort sett fran varandra 
tydligt skilda till karaktaren. 


Det aldsta meddelandet vi ha om en lapptrumma finnes i »Chronicon Norvegiz» fran 1200-talet. I denna pa latin 
forfattade skrift skildras det, hur nagra norska kopmin fingo bevittna en lapsk trolldomsut6vning. Deras lapska 
vardinna hade plotsligt insjuknat och dott. En trollman med trumma, som var narvarande, forsatte sig i extas. 
Mitt under dans och sang f6ll han ned och var efter en stund déd. En ny trollman tillkallades da, och denne 
ut6vade sin konst sa framgangsrikt, att den som déd ansedda lappkvinnan atervande till livet. Denna berittade da, 
att den forste trollmannens sjal hade fardats i valfiskgestalt och i vattnet st6tt pa en vass pale, som genomborrat 
djurets buk. Pa trollmannens trumma voro, beriattas det, malade: en val, en ren med slade och en med aror 
forsedd bat. Dessa foérestillde de medel, trollkarlens sjal anviande, da den lést fran kroppen begav sig ut 


paefterforskningar. Troligen har trolltrumman ven haft andra bilder, ehuru dessa icke omnamnas. I detta fall ror 


det sig emellertid om en trolldomshandling, dar den bildforsedda trumman icke spelat huvudrollen. 
Avb. 31. Sibirisk schamantrumma. 


Annorlunda ar forhallandet med de ovan némnda spadomsredskapen fran 1600-talet och nagot senare. Vid 
anvandningen av dem var det i regeln trumman och icke den i extas forsatte trollmannen, som var det vasentliga. 
Pa trummans skinn ses ett flertal, mer eller mindre symmetriskt grupperade figurer, vanligen anbragta i tvenne 
eller flera regioner. Dessa figurer radfragades pa sa satt, att en sak, en massingsring, ven ett knippe av mindre 
ringar — i aldre tid enligt uppgift ett f6remal, forestallande en hoppande groda — placerades mitt pa trumman, 
vanligen pa solens centralt belagna tecken. Detta f6remal forsattes sedan i rérelse genom att den spaende slog 
med en liten av renhorn forfardigad hammare pa det 6ver en oval ram spinda skinnet. Stannade visaren och blev 
kvarliggande vid nagot tecken, som t. ex. var bilden av en gud, betydde det, att denne kriavde offer. Av visarens 
lage i forhallande till andra tecken, sasom de figurer, som forestillde en bjérn eller ett vatten, sl6t man sig till 
utsikterna f6r jakt och fiske. 


Sa komplicerat som detta spadomssystem ar, kan det om6jligen vara ett arv fran urlapparnas primitiva liv. Det 
maste antingen under arhundradenas lopp ha utbildats av skandinaviska lappar, eller av dessa ha 6vertagits fran 
den nordgermanska folkstammen, da denna dnnu befann sig pa ett hedniskt eller halvt om halvt hedniskt 
stadium. Trolldom med rétter i hedniska f6restallningar har for 6vrigt f6rekommit bland norrman och svenskar 


langt in i kristen tid, darpa ha 


exempel anforts i det foregaende. Vi aga visserligen intet nordgermanskt spadomsredskap fran hednisk tid, men 
ett enklare satt att spa med hjalp av ett f6remal, som nagot paminner om en lapsk trolltrumma, har ndstan in i var 
tid praktiserats hos norsk och svensk allmoge: man har lagt en sax i ett sall och iakttagit dennas rGrelse. I aldre tid 
kan en liknande apparat, en med tecken férsedd oval skinntrumma eller annat f6remal lampligt att bringa i 
skakning, ha varit i bruk. Hos ett stort antal lapptrummor — sarskilt de mera markliga spadomsredskapen — 


forefinnes ett sallformigt utseende. 


De tecken, som en aldre tids nordgermaner sannolikt anvant pa sina spadomsapparater, bora f6rmodas ha varit 
runor eller ombildningar av dylika. Det ar hdgst sannolikt, att man i den hedna norden agt en motsvarighet till 
senantikens bokstavsorakel eller bildf6rsedda apparater av det pergamenska spadomsredskapets typ (harom i 


kap. 6 av »Senantik mysteriereligion och nordisk runmagi»). 


Att en del arktiska folk i Ryssland av vissa meddelanden att déma redan i aldre tid vid spadom synas ha forfarit 
pa ett satt, som erinrar om det lapska, bevisar ingalunda, sasom nagra forskare halla fére, att den vid de lapska 
trolltrummornas radfragande anvanda metoden behGver anses vara ett lan 6sterifran. I det bysantinska riket 
bevarades senantikens kunskap om bruk av teckenf6rsedda spadomsapparater. Ryssarna ha redan pa 800-talet 
statt i livlig forbindelse med bade skandinaver och bysantiner, och genom rysk foérmedling kan den némnda 
spadomstekniken ha spritt sig aven till mera primitiva folkstammar i norr. Den frimreasiatisk-europeiska 
magiens historia visar, att denna haft stor formaga att sprida sig fran folk till folk utan att hejdas av etnografiska 
granser. Skulle det aven, vilket jag dock haller for foga troligt, forhallit sig sa, att lapparna redan fore sitt 
sammantraffande med nordgermanerna haft en i nagon man metodiskt utvecklad spadomsteknik, f6religger dock 
den hégst sannolika méjligheten, att en dylik teknik ytterligare utbildats i anslutning till den stora mangd av 
religidsa forestallningar, som dettanomadfolk faktiskt Gvertagit fran sina bofasta germanska grannar under den 


hedna tiden. 


En rad framstaende forskare, bland vilka sarskilt J. Fritzner, K. Krohn, A. Olrik och J. Qvigstad béra framhallas, 
ha namligen uppvisat, att den lapska religionen, sadan vi i huvudsak kanna den fran tiden efter 1600-talets mitt, 
ar en ovarderlig kalla for kad kunskap om vara forfaders hedniska tro. Att lapparna fatt det vasentliga i sin 
religidsa forestallningsvarld — i varje fall sadan denna tedde sig for nomadfolkets trollmén (naidarna) — fran 
nordgermansk hedendom, kan icke betvivlas. Likheterna mellan lapsk religion och fornnordisk hedendom dro 
bade manga och slaende. Jag har i den f6regaende uppsatsen bl. a. visat, att ivenledes frappanta 


Overensstammelser f6refinnas mellan talens magiska bruk hos lappar och nordgermaner. I det foljande skall jag i 


anslutning till nagra bland de aldre lapska spadomsredskapen sGka utreda, i vad man de pa dessa trolltrummor 


upptraidande figurerna och tecknen kunna vara paverkade av fornnordiska férebilder. 


Jag begynner min undersdkning med den intressantaste av alla lapptrummor, den i det utférliga s. k. 
Naeromanuskriptet beskrivna. Denna trolltrumma patraffades pa 1720-talet av den nitiske norske 
lappmissionaren lektor Thomas von Westen. Det av sognepristen, magister Johan Randulf ar 1723 forfattade 
manuskriptet torde till storsta delen vara ett verk, byggande pa uppgifter, insamlade av den energiske von 
Westen. Denne férstod som ingen annan att noga utfraga kristnade angerfulla lapska trollkarlar om, vad de visste 
betraffande inneborden i spadomsredskapens tecken och dartill knutna religiésa f6restallningar. Den i 
Naeromanuskriptet beskrivna trolltrumman representerar en alderdomlig typ. Den kan dven, da den patraffades, 
ha varit ganska gammal. Sannolikt har den pa 1720-talet icke varit nyforfardigad. Som ett spadomsinstrument av 
hdgt anseende torde den da varit med i atskilliga generationer. Ju aldre en trolltrumma var, desto verksammare 


ansags den. Ett dylikt magiskt redskap skattades hégt och gick i arv fran naide till naide. 


I. 


Den i Nerg-manuskriptet skildrade och avbildade lapptrumman dr foérsedd med 24 figurer. Vad som pa avb. 32 
betecknas med 9, tvenne parallella vagrata linjer, ar endast att betrakta sasom en grins, som skiljer den hégre 
varlden, himlagudarnas rike, fran den lagre varlden, det som befinner sig under stjarnhimlen. Déremot ha vi att 
sasom en sarskild figur medrakna den framfor den mellersta gudagestalten befintliga bilden av en buktande stam 
eller stangel, varifran flera utsprang, av Randulf kallade »taggar», utga. Trolltrummans 6vre region har salunda 9 
tecken och dess undre 15. Redan dessa talforhallanden erbjuda intresse sasom tydande pa, att ett visst talmystiskt 
syfte efterstravats. Jag har i det f6regaende visat, att lapparnas uppfattning av olika tals magiska betydelse i det 
vasentliga Overensstémmer med runmagiens. I den himmelska regionen pa denna spatrumma sta 3 huvudgudar 
avbildade, och samtliga figurer inom detta omrade dro dessutom 3 X 3 = 9. Talet 9 kanna vi dessutom bade fran 
germansk och lapsk trolldomstradition sasom det sarskilt magiska talet, Gdets, n6dtvangets tal. Trolltrummans 
nedre region uppvisar 15 tecken: i centrum solbilden (13 pa avb. 32), kring denna grupperade de 14 6vriga. 
Erinra vi oss, att solrunans tal i utharkf6ljden ar 15, finna vi aven har ett talmystiskt betydelsefullt forhallande, 
det har varit av en viss lamplighet att just dela 24 tecken i en grupp pa 9 och en grupp pa 15. Att solen har sin 
plats i den undre regionen, forklaras darav, att i lapparnas kosmiska foresfallning solen om natten troddes fardas 
under jorden och om dagen rora sig fram nedanfor himlavalvet, en askadning, som aterfinnes hos forntidens 


egypter och andra folk under den gamla tiden. 


Da tecknen pa denna lapptrumma, som av allt att dma maste betraktas sasom den till typen mest hedniska av 
alla kanda, just aro 24 och dartill fordelade pa ett satt, som synes val motsvara runmagiens regler, instiller sig 
fragan: kunna icke dessa 24 figurer sta i genetiskt samband med de 24Avb. 32. Nergmanuskriptets 
trolltrumma.runtecknen? Annu pa 800-talet har den gamla, av 24 tecken bestéende runraden varit kind i Sverige, 
och det troliga ar, att denna teckenserie, i varje fall dess 24 namn, bevarats inom trolldomstraditionen 1 
Skandinavien anda till den hedniska periodens slut. Foregaende forskning har i ett flertal fall kunnat pavisa ett 
samband mellan lapptrummornas gudabilder och den fornskandinaviska mytologien, sarskilt galler detta de tre 
huvudgudarna, motsvarigheter till Frej, Tor och Oden (alternativt Njord). Enligt min tolkning av runmagien ha 
dessa gudar och aven en del andra jamte vissa makter av gudomlig eller demonisk natur varit representerade i 
runraden: Tyr har haft en runa (n:r 16), bendmnd med gudens eget namn, Oden har framst varit forbunden med 
hastrunan (n:r 18), men 4ven med gudarunan (n:r 3) och trolldomsrunan (n:r 9), Tors tecken har varit vagnrunan 
(n:r 4) o. s. v. En viss del av lapptrummans figurer — gudagestalterna — kan darfor forbindas med runtecken i 
anslutning till runornas magiska innebord. En annan, redan vid férsta paseendet icke ringa del kan direkt 


anknytas till runnamnen. 


Redan en férsta blick pa den mycket symmetriskt anordnade bildserien pa Nergmanuskriptets har atergivna 


framstallning av trolltrumman (avb. 32) visar oss en nog sa slaende 6verensstimmelse mellan detta instruments 


24 figurer och atskilliga namn pa runor i den gamla av 24 tecken bestaende runraden. Liksom runraden har ett 
namn med betydelsen ‘sol’ (n:r 15) och ett med betydelsen 'vatten' (n:r 20), har lapptrumman en bild, som 
forestaller solen (13 pa avb.), och en, som forestiller vatten (21 pa avb.). En runa har haft ett namn, som 
ursprungligen betytt 'idegran', men i norden sannolikt sedan ldsta tid aven (och kanske framst) betytt 'bage' (n:r 
12), och en annan runa har kallats ‘hast’ (n:r 18): pa trolltrumman upptrada bilden av en man med bage (23 pa 
avb.) och bilden av en hast (15 pa avb.). Dessa omedelbart i 6gonen fallande motsvarigheter ha uppkallat mig till 
att unders6ka, om icke dven i andra fall ett samband med runtecknen kunde tankas. Visar sig detta vara 
forhallandet, ar det ingen tillfallighet, att i atskilliga fall lapptrummans figurer besta avbilder, vilka te sig som 
rena illustrationer till vissa runnamn. I sitt sprak och i sin mytologi ha, som namnt, lapparna lanat oerh6rt mycket 
fran sina germanska grannar och bevarat det G6vertagna med seg konservatism. Intet orimligt ligger darf6r i 
formodandet, att ven deras trolldomsvasen tagit starka intryck fran den hedna tidens nordgermaner, de sista 
ut6varna av runmagiens konst. En detaljgranskning av lapptrummor av hednisk typ kan darfér komma att avsloja 
ett visst — kanske ganska nara — samband mellan lapsk spadomskonst och fornnordisk runmagi. Jag begynner 
med det av Randulf i Naeromanuskriptet beskrivna och forklarade spadomsinstrumentet. Som jag redan naémnt, 
ar detta tvivelsutan att betrakta sasom den lapptrumma, som i sina bilder bast bibehallit reflexer av en 


Overvagande hednisk forestallningsvarld. 


1. Overst (nagot till vanster) inom mittfiltet av trolltrummans évre region ses bilden av en ren (7 pa avb.). Pa 
teckningen tyckes denna lik en renko (hornen dro mindre kraftigt utbildade). Pa en annan avbildning av samma 
trolltrumma ter sig emellertid samma figur som bilden av en rentjur (hornen aro héga och greniga pa en av von 
Westen utford mera schematisk teckning, se avb. 33). Randulf naémner denna figur med ett lapskt ord, som 
betyder hanren (sarva = 'icke valackad ren'), men 6versatter med »Hun-Reinsdiur». Pa andra trolltrummor 
upptrider pa ungefiir samma stiille en ren av tydlig hantyp. Oversattningen ‘honren' dr sAlunda ett misstag av 
Randulf. Om detta tecken upplyser han, att det anger offer till nagondera av de 3 huvudgudarna. Genom olika 
kallor ar det bekant, att bade till Tor (Horagalles) och till Frej (Veraiden olmai) offrades rerrtjurar. Helt sakert har 
figuren salunda ursprungligen varit bilden av en rentjur. S6kes samband med nagon av de 24 utharkrunorna, 
erbjuder sig ett sadant naturligast med begynnelserunan, u-tecknet #, vars namn varit 'uroxe’, kanske aven 'tjur 
(6ver huvud)'. Som jag redan i det f6regaende papekat, torde i den dldsta fran mithraismen utgangna runmagien 
tyurrunan ha varit forknippad med makten av ett livsf6rnyande storoffer: tjuren var i den persiska religionen en 
symbol fér livet. Av sarskiltintresse ar, att i en berattelse, som Randulf inflickat i sin utredning om dédsrikets 
tecken, omtalas, att vid spadom med just denna trolltrumma en fader for att radda sin d6dssjuke son till livet 
utfast sig att som ett kraftigare offer 4n en renko ytterligare slakta en rentjur. Randulf namner, att lapparna kallat 
tecknet pa trolltrumman »Saerva Waero». Det senare ordet har ursprungligen betytt 'skatt', varav en betydelse 


‘offer (stort offer)' utbildat sig. Det forra ordet betyder ‘rentjur' (se ovan). 


2. Overst lingst till héger i den nedom himlen befintliga regionen ses en figur (16 pa avb.), vilken omtalas med 
ett lapskt uttryck, som betyder 'underjordsmannens trollkarl' (naide, tioaide). Denna figur befinner sig ett stycke 
fran underjordens omrade, dédsriket (jfr nedan under 10), och siges ha till uppgift att ut6va en trollkarls 
aligganden for dem, som dar regera. Jag formodar har en motsvarighet till runan n:r 2 i uthark-raden, tecknet [>, 
vars namn betyder 'thurs, troll’. Pa grund av sin demoniska innebord har denna figur icke kunnat sta bredvid 
storoffrets tecken i himmelsregionen. Dess plats ar givetvis i den undre regionen. Att denna figur placerats 
relativt hgt upp, torde bero pa en viss strivan efter symmetri: »underjordens trollman» korresponderar med 


»himlens trollman» (jfr under 9). 


3. Den hégra av de trenne gestalter, som férestalla huvudgudarna (3 pa avb.), sages vara »vindens man», 
Biekagalles. Nagra forskare ha i denna lapska gudomlighet velat se en motsvarighet till Njord, som, ehuru en 
ursprunglig fruktbarhetsgud, i norsk-islandsk tradition aven haft med havet och vinden att géra. Narmare till 
hands ligger dock att med andra forskare tinka pa samband med Oden, vilkens egenskap av stormgud ar val 
betygad. 1 Snorres »Gylfaginning» kallas Oden Vidrir (Vaderharskaren’), och i sentida skandinavisk folktro ar 
Oden den gud, som férbindes med storm och ovadder (»Odens jakt» m. m.). I den fornislindska mytologiska 


litteraturen bar Oden dven ett binamn, som betyder ‘den tredje’. Genom atskilliga kallors samstémmiga 
vittnesb6rd vet man dven, att lapska trolldomsutévare for att skaffa vindkn6to trenne knutar, som vid behov 
uppléstes for att fa vader av olika styrka. Samband med utkarkradens 3:e tecken, ass-runan, som tillkom Oden 


sasom den framste av asar, synes mig har ligga narmast till hands att formoda. 


4. Gudagestalten till vaénster med tvenne hammare (1 pa avb.) anges vara tord6nets gud Horagalles, en 
otvivelaktig motsvarighet till Tor. I anslutning till mina tidigare undersOkningar om betydelsen av vagnrunan, 
utharkradens 4:e tecken, sammanstiller jag denna figur pa trolltrumman med naémnda runa och den darmed 


forknippade magien. 


5. Langst uppe till héger i den 6vre regionen ses ett tecken (5 pa avb.), som narmast liknar toppen av en gran eller 
tall med uppatriktade grenar. Vid sin tolkning av detta tecken torde Randulf ha rakat ut for ett missforstand. Han 
sager, att det hainsyftar pa Rutu, en déds- och sjukdomsdemon. Dennes boning ar emellertid enligt alla andra 
kallors vittnesb6rd att s6ka i underjorden. Darfér kan icke giirna en honom asyftande symbol ha blivit placerad i 
den himmelska regionen. Att forfattaren ar mycket oviss om, vad som avses med detta tecken, framgar dirav, att 
han sager sig icke kunnat fa nagon tillfredsstallande upplysning om denne Rutus vasen. Det sannolika 4r, att har 
en forvaxling av tvenne snarlika ord 4gt rum. Det finnes ett lapskt ord ruotko med betydelsen ‘torr gran’ (Lindahl 
och Ohrlings lexikon). Hirmed stammer den tradtoppliknande figuren, som givetvis snarast aterger konturerna av 
ett barrtrads topp. Jag har i det foregaende framhallit, att det Gre tecknet i utharkraden ursprungligen bor ha haft 
ett namn, som betytt 'fackla’ och 'furuved' (angelsax. cén, 'fackla'). Den lapska trolltrummans himmelska figurer 
tolkas givetvis bast, om tecknet i fraga hanfores till denna runa, som varit symbolisk for elden, det mest 
antidemoniska elementet. Da i nordgermanernas sprak runnamnet haft en dubbel betydelse, 'fackla' och 'furuved', 
ar det latt begripligt, om lapparna tolkat det i den mera ordagranna betydelsen 'furuved' (jfr det tyska Kien) och 


som en askadlig figur harfor avtecknat en furugren eller furutopp. 


6. Strax nedom den nyss behandlade tradliknande figurenses bilden av en tupp (6 pa avb.). Randulf forklarar, att 
detta tecken hansyftar pa ett offer. Givetvis bor det ursprungligen ha varit fraga om ett mindre sadant, som bestod 
av fjaderfaé och smarre djur. Enligt min runradsforklaring har den 6:e runan, vars namn betytt 'gava' (ags. gifu), 
ursprungligen fatt sitt namn i anslutning till persernas darun (eg. 'gava'), brukat i betydelsen 'offergava' och 
rituellt bundet vid talet 6 (alternativt 4). Som jag i det foregaende papekat, ha hos atskilliga folk, bl. a. 
germanerna i norden, det verb, som egentligen betyder fgiva', ven brukats i betydelsen 'offra’. Lapska 
trolldomstexter tala aven om att »giva nagot» i betydelsen 'offra nagot': »giva nagot till kyrkogarden» dr t. ex. 
liktydigt med att 'offra till de déda' (J. och P. Turi). Att anta ett genetiskt samband mellan trolltrummans 
offersymbol (tuppen) och den omedelbart efter fackelrunan féljande gavorunan, uthar-kens 6:e tecken, ligger 


med hinsyn till de angivna férhallandena nara till hands. 


7. Gudagestalten i mitten (2 pa avb.) sages avse Veraiden olmai, lapparnas motsvarighet till Frej. Veraiden olmai 
torde egentligen betyda 'vaérldens man’. I »Heimskringla» omtalas, att svearna kallade Frej veraldar gud, d. v. s. 
‘varldens gud’. Lapparna kalla i regeln sina gudar fér »mén» eller »karlar» {olmai = 'man', galles = 'karl’). 
Framfér gudagestalten, som haller en hacka (alltsa ett jordbruksredskap) i handen, ses den redan omtalade stam- 
eller staéngelliknande figuren (pa avb. utan nummer). Den skall enligt Randulf beteckna »fruktbarhet», och vi 
skola syssla darmed i det foljande (jfr under 11). Frej var emellertid icke uteslutande en akerbruksgud. I det 
forntida norden var han kanske framst en vaénskapens och fredens gud, till honom offrades icke blott for ett gott 
ar (til ars), utan aven for fred (til fridar). I det foregaende har jag framlagt skal, som tala f6r, att denne gud i sin 
egenskap av vanskapens och fredens varn forbundits med utharkradens 7:e runa, vars namn ursprungligen torde 
ha betytt 'frdjd' (ags. wynn). Ett ytterligare st6d for, att Frej varit forbunden med det 7:e runtecknet p (w), lamnar 
en lapsk trolltrumma, som jag i det féljande skall behandla: den gud, som motsvararNaeromanuskriptets 


Veraiden olmai, har har vid sin sida en stav av just denna runas form. 


8. Till vainster om renen se vi en bj6rn (8 pa avb.). Vid forsta paseendet mGter har stor svarighet att finna en 


motsvarighet till nagot bland runteckensnamnen. Beakta vi emellertid, att ifragavarande bj6rnfigur befinner sig i 


himlens region och anges bara namnet »himlens bjérn», férsta vi, att tillrackliga skal tala for, att vi ha att g6ra 
med en astral forestallning och icke med en vanlig jordisk bjdrn. Vad som avses torde vara en stjarnbild, och 
denna kan enligt principen pars pro toto sta sasom en symbol for himlavalvet i dess helhet. Enligt vad jag i det 
foregaende utvecklat har hagelrunan, utharkens 8:e tecken, magiskt hantytt pa fixstjarnhimlen, den orubbliga 
attonde sfaren, som troddes besta av kristall (hagel egentligen 'kristallisk sten'). Att lapparna haft en stjarnbild, 
som kallats »bjérnen», ar av flera skal ytterst troligt. En forskare har for Ofrigt redan identifierat den i 
Nseromanuskriptet omtalade »himlens bjérn» med Stora bjdrnen (eller Karlavagnen), som pa andra hall hos 
lapparna kallas »Bagarna» eller »Favtnas bage» (J. Turi). Intet hindrar, att denna konstellation eller kanske 
snarare den vid norra himlapolen belagna Lilla bjérnen kallats for »himlens bjérn». I det av tabutvang paverkade 
lapska jaégarspraket kallas en bjérns 6ga for »stjarna» (naste), bakom detta kan ligga en astral forestallning, 


»himlens» av stjarnor bestaende »bjérn». En detalj, som aven tyder pa nagot astralt, ar, att vid bjornens 


Avb. 33. v. Westens teckning av Naer6manuskriptets trolltrumma,nos befinner sig en samling prickar, med vilka 
stjarnor kunna vara antydda. Pa den av trolltrummans antraffare lektor von Westen gjorda schematiska 
teckningen dro dessa prickar 8, just det tal, som ar hagelrunans i utharkraden (se avb. 33). I det fOljande skola vi 


aven finna, att pa en annan trolltrumma »himlens bj6rn» ersatts av 8 stjarntecken (jfr under VID. 


9. Figuren langst till hoger i himlaregionen (4 pa avb.) kallas »himlens runman (d. v. s. trollman)». Har synes 
mig antagandet av ett samband med utharkens 9:e tecken, nédrunan, ligga nara till hands. Denna runa kan 
betraktas som den magiska runan framfér andra, den ar, som namnet anger, nédtvangets, Gdesmaktens 
bokstavssymbol. I magien 6vervinna 3-talet och dess férstérkning 9-talet det demoniska 2-talet. Sasom ovan 
namnts, star sasom pendang till »himlens trollman» (jfr ovan under 2) »underjordens trollman», av mig 
sammanstalld med thursrunan, at vars motsvarighet plats icke kan ha tilldelats inom den himmelska regionen, dar 
eljest utharkens alla begynnelsetecken fatt sina reflexer anbragta. Den 6vre trollmansgestalten, »himlens 
trollman», haller i sin vanstra hand en stor spatrumma (»Runebomme»), den undre, »underjordens trollman», en 
till omfanget nagot mindre. Bagge ha i sin h6gra hand en hammare, varmed tydligen den renhornshammare 
avses, som begagnades, da man slog pa en spatrumma. Randulf sager om »himlens trollman», att han ar de trenne 
6versta stora gudarnas »profet och runman», sedan denne utf6rt sin spadomsgérning, meddelas bénhGrelse eller 


avslag pa jorden. (Jfr under VII om motsvarande nio tecken.) 


10. Den 10:e runan i utharkraden har ett namn, som betyder 'is'. Denna runa har, sasom jag i det foregaende 
utvecklat, hos de hedna nordgermanerna magiskt forbundits med déden och med Hel, de dédas hiarskarinna. Da 
dédsriket enligt den lapska mytologiens uppfattning (i 6verensstammelse med den fornnordiskas) befinner sig 
under jorden, kan en motsvarighet till isrunan endast vara att s6ka inom denna trolltrummas undre region. Nere 
vid hogra kanten patraffa vi ocksa ett omrade (17 pa avb.), som angivits vara »de dédas rike». Randulf omtalar, 
att nér vid spadomsut6vning mas-singsringen gick han mot detta omrade och kom in pa vad som kallades »de 
dédas vig», holls detta f6r ett tecken pa, att den sjuke hotades av déden. Utlovades da ett offer eller verkstilldes 
ett sadant och radfragades darefter trumman pa nytt, slét man till, att offret eller offerloftet godtagits, om ringen 
nu gick 6ver till vanstra sidan, dar lapparnas hemvist finnes angivet (22 pa avb.). Den sjuke troddes da fa behalla 


livet och an en tid stanna kvar hos de sina. 


11. Vi komma nu till det 9:e och sista tecknet inom den himmelska regionen. Da tvenne runors (thursrunans och 
isrunans) motsvarigheter med lokal nddvandighet aro att s6ka inom den undre regionen, ha vi nu naérmast att 
vanta en motsvarighet till utharkens 11:e tecken, ar-runan, symbolen for vaxternas fruktbarhetskraft. I 
fornnordisk magi bér guden Frej, sasom redan omtalats, i egenskap av vaxtlighetsgud ha varit nara forknippad 
med den némnda runan, han kallades ju bl. a. drgnd, ‘aringsgud’. Framfor Frejs lapska motsvarighet, Veraiden 
olmai, ses pa trolltrumman en egendomlig stam eller staingel forsedd med utsprang eller taggar. Jag har redan 
omnamnt detta tecken, enir det pa avbildningen icke forsetts med sérskilt nummer. Randulf omtalar det 
emellertid nog sa omstandligt och férklarar det aven: det skall beteckna »fruktbarhet, saval av jorden och havet 
som av boskap». Vi ha alltsa att g6ra med ett tecken, som mycket nara svarar till den funktion, man har att rakna 


med for ar-runan inom runmagien. Att lapparna i fruktbarhetsguden Frej avenledes sago en renavelns 


beframjare, ar naturligt nog. Fruktbarhetstecknets form tyder dock pa nagot vegetativt; det forestiller en stam 
med grenar. Att Frej i fornnordisk magi bor ha varit forknippad med tvenne runor, har jag redan diskuterat. Att 
en gud, som haft olika funktioner, tankts sta i samband med tva eller flera runor, ar ingen orimlighet. Oden har 
tvivelsutan statt i nara relation till icke mindre n tre runor (utharkens 3:e, 9:e och 18:e tecken, jfr i det foreg.).Vi 
ha nu funnit motsvarigheter till 9 gudomliga och 2 demoniska runor. De gudomligas motsvarigheter ha patraffats 
i den 6vre regionen pa trolltrumman och intressant nog ungefar i samma ordning som i utharken. Da figurerna 
icke 4ro grupperade den ena efter den andra i rader, ar en i detalj strangt 6verensstammande anordning givetvis 
icke pavisbar. Pa en trolltrumma av annan typ, som visar en indelning i fem regioner, kan motsvarigheternas 
ordningsfoljd battre konstateras. Vi skola se, att ehuru denna trolltrumma — Vadsorelationens — visar en yngre, 
i mycket av kristendomen paverkad forestallningsvarld, dock avvikelserna fran utharkraden dro relativt fa inom 
den figurserie, som svarar mot den i Naeromanuskriptet beskrivna trolltrummans himlaregion. Betrakta vi nu 
detta spadomsredskaps undre region, finna vi, att tecknen placerats i en viss ratt tydligt skGnjbar symmetrisk 
anordning. Solens tecken star i mitten. De levandes omrade ar en pendang till de dédas, det forra befinner sig 
inom en halvkrets till vanster, det senare inom en halvkrets till hoger. Langst nere sta trenne gudinnegestalter. 
Dessa forestalla, som vi skola se, under lappkatan och jordytan levande kvinnliga, gudomligheter. Ovanfor solen 
och i bredd med denna sta trenne manliga 6vernaturliga vasen. Dessas énglanatur antydes darigenom, att armarna 
aro ersatta av vingar. Till h6ger om solkorsets nedre strimma se vi bondens hemvist och hans boskap, till vanster 
lappens fiskevatten. Underjordens trollman 6verst till hoger — som 4 andra sidan korresponderar med himlens 
trollman — motsvaras till vainster av en man med bage. Och hasten till hoger, det demoniska djuret mellan 
underjordens trollman och de dédas rike, motsvaras till vanster av den som helig betraktade bjérnen, »guds 
hund», som a andra sidan korresponderar med himlens bjorn. Vid en sadan anordning ar det givet, att figurerna 
icke i rummet kunna komma den ena efter den andra i sa god 6verensstaémmelse med utharkféljdens tecken, som 
om de anordnats i rader. De 13 annu icke behandlade figurerna inom detta stora omrade motsvara emellertid, 
som av det féljande skall framga, runtecknen n:r 12—24.12. Borja vi nu langst till vanster uppe vid gransen 
mellan himmel och jord — enligt Randulf ligger luften mellan de tvenne linjerna — se vi pa bilden en man med 
en bage i sin framstrackta hand (23 pa avb.). Pa variantteckningar ser bagen snarare ut som en stav. Lapparnas 
bagar ha emellertid varit av en konstruktion, som latit bagtraet rata ut sig, da vapnet icke langre var spant. Att vi 
ha att gdra med en baggud, framgar for 6vrigt otvetydigt av tolkningen. Gestalten med vapen i hand forestaller 
jaktguden Leibolmai, bj6rnens gudomlige skyddsherre. (Pa bilden har han, som vi se, en bjorn invid sig.) 
Leibolmai betyder egentligen »almannen». Som jaktgud med bage viacker han osGkt hos oss tanken pa idegrans- 
och bagguden UII, med vilken enligt mitt f6rmenande utharkens 12:e tecken, idegransrunan, varit magiskt 
forbundet. Mot »idegransmannen» svarar salunda »almannen», bigge gudomliga representanter fér jakt och 
skytte. At Leibolmai offrades enligt vad kallskrifter fran 1700-talet upplysa pilar och bagar. Som jag i det 
foregaende papekat, har idegransrunan haft ett namn, som i den skandinaviska norden med tiden snarast fattats 


sasom betydande bage (*thwaf£>yr). Parallellen med runmagien Ar i detta fall slaende. 


13. Svarare ar att finna en motsvarighet till />-runan, det 13:e tecknet i utharken, om Kylverristningen far anses i 
sin runrads mittparti representera en isolerad, tillfallig omkastning. Som jag i det foregaende framhavt, later sig 
det ursprungliga namnet pa prunan endast med svarighet faststalla. Ansluta vi oss till. min i det f6regaende givna 
utredning, torde denna runa ursprungligen ha hetat petra och magiskt statt i forhallande till jorden: dess gudoms 
senantika motsvarighet har varit Demeter, alias Magna mater. Rakna vi med ett runtecken forbundet med en 
kvinnlig jordgudomlighet, ha vi att s6ka den diérmed sammanhorande figuren pa trolltrumman i nagon av de tre 
gudinnegestalterna i periferien nedanfor solkorset. Dessa forestalla gudinnorna Juksakka, Sarakka och 
Madderakka, kvinnokonet hjalpande heliga »jordmédrar». Den sistnamnda, som pa bilden star langst till hoger 
(20 pa avb.), har ett namn, som enligt vissa forskares mening betyder 'stam-modern' (egentl. 'rotmodern’), enligt 
professor Setialiis mening-snarare 'jordmodern, (till det finska ordet mantere, 'jord'). Hon ar salunda en 
motsvarighet till Demeter och Magna miter, och Naeromanuskriptets forfattare jamf6r henne ocksa uttryckligen 
med den sistnamda. Ar min tolkning av p-runansnamn riktig, foreligger slunda en slaende Sverensstimmelse 


mellan ett visst runteckens av mig antagna innebord och den namnda figuren pa lapptrumman. I det foljande 


skall jag visa, att ven skal tala for, att lapparna kant till p-runan under formen U-1, och kombinerat den med 


Madderakka eller en variant av samma gudinna (den s. k. »ryggmodern»). 


14. Den 14:e runan i utharken, tecknet y, har haft ett namn, vars ursprungliga betydelse icke later sig med full 
sikerhet faststalla. Jag har i det foregaende visat, att i grekisk bokstavsmystik den 14:e bokstaven sannolikt 
férbundits med stjarnorna (liksom den 15:e med solen och manen). Inom den mithraistiska alfabetmystiken torde 


samma bokstav ha 


varit helgad at dioskurerna, for vilka bl. a. tvenne stjarnor voro ett bland emblemen. Dioskurerna ha varit med 
solen nara férbundna gudomligheter. De sasom deras symbol brukade tvenne stjaérnorna hansyfta sannolikt pa 
morgon- och aftonstjaérnan, som bebadade solens upp- och nedgang. Alternativt har man emellertid att tanka pa 
de bada stjérnorna Castor och Pollux i zodiakkonstellationen Tvillingarna. Vilket an den 14:e utharkrunans 
ursprungliga namn kan ha varit, ar det att f6rmoda, att dess motsvarighet pa en lapptrumma 4r att s6ka i naérheten 


av solen. Pa atskilliga lapptrummor upptriader ocksa i solens omedelbara narhet bilden 


Avb. 34. Lapptrumma, beskriven av Schefferus och Rudbeck.av en alg, vanligen pa den 6vre darifran utgaende 
»vagen» (jfr avb. 20; likaledes pa en i Nationalmuseum i Stockholm forvarad spatrumma). Sasom jag i det 
foregaende framhallit, har runans namn, aven om det icke ursprungligen betytt ‘alg’. dock haft sa stor likhet med 
detta ord, att det pa sina hall, t. ex. hos angelsaxarna och troligen aven tidigare i skandinavisk milj6, utbytts mot 
ordet for ‘alg’. NaerOmanuskriptets trolltrumma har emellertid ingen alg invid solen utan, som namnt, trenne 
egendomliga bevingade manniskogestalter, som uppgivits forestalla de tre »helgdagsmannen». Har foreligger 
givetvis en omgestaltning av vissa hedniska figurer i anslutning till forestallningar, inkomna med den katolska 
kristendomen. Figuren till vaénster (11) sages vara »l6rdagsmannen» och figuren till hoger (12) »fredagsmannen», 


mellan dem star (ovan- 
Avb. 35. I tra utskuren ring-, genom vilken lapparna lato solen lysa. 


f6r solen) »sGndagsmannen». I en av dessa figurer ha vi att s6ka en reflex av runan "f. Da ett tecken av alldeles 
samma form med tiden brukades som manruna och schematiskt erbjuder bilden av en man med uppstrackta 
armar, ar det begripligt nog, om slutligen forestallningen om en »man» knutit sig till tecknet. Reflexerna av de 
gamla tecknen f* och y kunna med tiden salunda bagge ha uppfattats sasom tecken for »mén». Hur dessa »min» 
sedermera utvecklats till helgdagsgudomligheter och den ena blivit betraktad sasom »lérdagsmannen», den andra 
sasom »fredagsmannen», skall jag naérmare utveckla vid diskussionen om motsvarigheten till den 23:e 
utharkrunan. Ett gott stéd for min asikt ar, att en trolltrumma fran slutet av 1600-talet, Vadsorelationens, bredvid 
helgdagsmannens gestalter har runliknande stavar: "V (motsvarande den 14:e) och -f- (ett yngre tecken fOr m- 
ljudet, genetiskt motsvarande den gamla 19:e utharkrunan). Av allt att doma har man att rakna med, att de lapska 
trolltrummornas tecken ursprungligen varit imitationer av runor. Ur de dartill knutna namnen 


ochférestallningarna ha med tiden mannisko- och djurfigurer (i enstaka fall vaxtfigurer) utvecklat sig. 


15. Det 15:e utharktecknet dr sol-runan. Overensstimmelsen med trolltrummans centralfigur (13 pa avb.), som 
uttryckligen sages beteckna »Paive», solen, ar sa pataglig, att ingen omstindlig argumentering ar behdvlig. Den 
egendomliga kantiga formen hos soltecknet kan ga tillbaka pa en variant av s-runan, kind fran Island: 1 i en 
islindsk svartkonstbok fran 1500-talet; £ hos Jon Arnason kallad »runstaven sol med streck ver». Denna runtyp 
ar en modifikation av det mera kinda vastnordiska s-tecknet “ Pa en av Schefferus' reproduktioner av 
lapptrummor fran 1600-talet (se avb. 34) har soltecknet en med denna mera solliknande runtyp 
dverensstaémmande form. Vi se pa denna avbildning ett langt streck gaende uppifran ned till solrundeln och 
avenledes ett langt streck fortsattande nedat, sidostrecken aro déremot endast helt korta. Sannolikt har soltecknet 
pa en lapptrumma ursprungligen sett ut som runtypen i, d. v. s. blott haft ett streck kombinerat med rundeln. 
Detta utseende har bevarats hos den magiska metallring, genom vilken lapparna sago pa solen (se avb. 35). 
Darvid hdllo de sannolikt den handtagsliknande delen nedat. Omvandning av runtecken dr emellertid mycket 
vanlig hos lapparna (liksom omkastning av héger och vanster, jfr haérom i det foljande). Pa en av Rudbecks 


reproduktioner har soltecknet kantig form och ar forsett med endast ett streck upptill (h pa avb. 36). Har ar 


likheten med runtypen 


Avb. 36. Av Rudbeck beskriven lapptrumma.1 slaende. Bade i fraga om soltecknets form och betydelse m6ta vi 


salunda tydliga paralleller inom den i Skandinavien utvecklade runraden. 


16. Bredvid bilden av den bagbarande jaktguden Leibolmai, talmannen», upptrader, sasom redan naémnt, en 
bjérn. Bjérnen, skogens valdigaste villebrad, stod sarskilt under Leibolmais skydd. De bada bilderna hora 
uppenbarligen intimt samman, och det ar darfor mojligt, att bagge figurerna ha ersatt ett och samma runtecken: 
idegransrunan. I sa fall maste ett av de 24 runtecknen ha rakat bli utan ersittare. Det ar emellertid méjligt, att 
bjérnbilden star som ersattare for ett eget dartill svarande runtecken. Den enda runa, som enligt min mening i sa 
fall ar att ténka pa, ar t-runan, guden Tyrs tecken. I aldre tid kan ett med denna runa sammanhingande tecken ha 
fSrutsagt lycka (seger) vid bjornjakt. Tyrs runa kallades av de nordgermanska runménnen for segerrunan. For en 
lappman var segern 6ver skogens valdigaste villebrad sannolikt vad som narmast kunde sittas i forbindelse med 
ett segertecken pa en spadomsapparat. Den lapska bjérnvisan, f6r vilken atskilliga redogorelser finnas, har just 
begynt med ord, som tala om seger: »Du skogens dyre 6vervunne» o. s. v. Fér att markera sin »seger» Over 
bj6rnen sparkade lapparna, berittas det, med sina skidor pa den fallnes kropp. En likhet mellan Tyr och bjérnen 
forefinnes diven satillvida, att bagge fattats sasom symboler fér kroppslig styrka. Nar en spadomstrumma 
radfragades fore bjérnjakt, har sannolikt ringens vandring han till bj6rnen uttytts sasom framgang (seger) i det 
tillamnade f6retaget. Stannade visaren déremot hos Leibolmai, har detta uttolkats sasom krav fran denne gud pa 
offer. Nagot direkt papekande hirav finnes tyvarr icke, men vissa analogier och allmanna uttalanden ge oss 


ledning i var gissning. 


17. Det 17:e utharktecknet, bjérkrunan, har av mig tolkats sasom en sirskilt for kvinnans fruktsamhet 
betydelsefull bokstav, forknippad med gudinnan Frigg, vars heliga trad bj6rken var. Den lapska gudomlighet, 
som narmast motsvarar Frigg, ar barnb6rdsgudinnan Sarakka. Pa Naeromanuskrip-tets trolltrumma star denna 
gudinna avbildad till vaénster om Madderakka. Sarakka ar den mellersta av de nedtill staende 
barnbérdsgudinnorna (19 pa avb.). Hennes namn sammanhinger antagligen med det lapska verbet saret, som 
betyder 'klyva eller flaka s6nder senor’. Detta namn erhdll hon tvivelsutan med hansyn till sin funktion som 
hjalperska vid forlossning. Sannolikt betyder namnet ursprungligen ‘hon som flaker s6nder eller klipper av 
navelstrangen’. Sarakka var lapparnas karaste gudinna, hemmets framsta skyddsande. Den norske 
lappmissionaren Jessen omtalar, hur det lapska hedna dopet forrattades. Denna ceremoni utfdrdes till gudinnan 
Sarakkas ara. Man slog darvid uppvarmt vatten i ett trag, vari lades tvenne bjérkkvistar (den ena sadan den var 
vuxen, den andra bojd samman till en ring). Daérefter sade dopmodern till barnet: >Du skall bli sa fruktbar, sund 
och stark som den bjork, denna kvist ar tagen av». (Jessen hos Leem.) Genom denna ceremoni ansags barnet ha 
kommit i f6rbund med Sarakka. Hela denna dophandling for tanken till den vid bj6rkrunan knutna 
fruktbarhetsmagien. En annan ceremoni, lappménnens rening i vatten, vari lagts aska fran 17 (8 + 9) 
bjorktundrar, har jag utforligt skildrat i det f6regaende. Sarakkas samband med Frigg framgar aven darav, att 
annu vid borjan av 1700-talet de flesta lappar, som tillfragats om veckodagarnas férbindelse med gudomligheter, 
forklarat, att fredagen, alltsa Friggs dag, var helgad at Sarakka (Forbus hos Reuterskidld). Detta bestyrker min 
formodan, att den s. k. »fredagsmannen» (jfr under 14, 19 och 23) ar en relativt sent uppkommen gudomlighet, 
som férst i analogi med »solmannen» (jfr under 23) férbundits med en veckodag. Sarakka troddes bo under 
katans golvmark. Hon var liksom de andra akkorna en ktonisk (underjordisk) gudomlighet. Dylika ha tvivelsutan 
dyrkats av lapparna redan pa ett primitivt utvecklingsstadium, da de annu icke stiftat bekantskap med 
nordgermansk religion. Fran Frigg har den troligen fran urgammal nomadreligion stammande jordmodern 
Sarakka Overtagit en hel del drag, enér man vid bekantskapen med nordgermansk tro identifierat henne med 
skandinavernas framstamodergudinna: givit henne dennas heliga trad, dag och tal (17) o. s. v. Ibland byggdes en 
sarskild liten hydda, avsedd for dvrkan av Sarakka. Denna finnes avbildad pa en del trolltrummor och har i 


regeln bredvid sig en bj6rk (alternativt tvenne). 


18. Det 18:e utharktecknet, hast-runan, har, sasom jag redan némnt, en evident motsvarighet pa 


Naeromanuskriptets trolltrumma. Mellan »underjordens trollman» och »dédsriket» ses en hast (15 pa avb.). 


Denna figur kallas »Sturich», otymplig skrivning for Stuorek, ett namn, som jag i det f6regaende (s. 77) 
sammanstallt med det svenska ordet stor under erinran om, att Odens hist pa sina hall i Sverige kallats »den stora 
hasten». Om denne »Sturich» upplyser Randulf, att det ar en »offerhadst», som utlovas nar nagon ar dédssjuk, for 
att de déda skola lata honom leva annu nagon tid. Darfor star denna hast »pa vagen till de dédas rike», sager 
manuskriptets forfattare. Liksom hos nordgermanerna har hasten hos lapparna varit ett med déden och dédsriket 
nara forbundet vasen. Underjordsguden Rota (Rutu), som bragte sjukdom och ddd, taénktes ocksa komma ridande 
pa en hast. 1 vissa kallor uppfattas Rota som ett kvinnligt vasen (J. Fellman och andra), i de flesta emellertid som 
ett manligt. Mycket har skrivits f6r att etymologiskt tolka namnet pa denna lapska dddsgudomlighet. Namnet har 
tvenne huvudvarianter, en med 0 och en med u i stamstavelsen. Den mindre vanliga namntypen Rutu, Ruto etc. 
sammanhanger sannolikt med det finska ordet rutto, som betyder ‘pest, farsot’. Det finska ordet kan emellertid 
vara lanat fran det lapska, som antagits i sin tur vara ett lan fran ett germanskt ord (‘spetilska' heter pa gotiska 
pruts-fill, och ett motsvarande ord for 'pest, svar sjukdom' torde ha funnits i det forntida Skandinavien, 
fornislandskan har t. ex. adjektivet pnitenn, 'svullen'). Emellertid synes det mig troligt, att Rota varit 
dédsdemonens egentliga namn. Harfor talar bl. a. den omstandigheten, att dess hemvist nastan alltid kallas 
»Rotaland» eller «Rotaimo» (i de svenska kallskrifterna har jag mOtt 10 Rotaland eller Rotaimo mot 1 Rutaimo). 
Jag har ovan namnt, att Rota ivissa kallor framstalles som ett kvinnligt vasen. Denna omstandighet for tanken till 
Snorres »Gylfaginning», dar en dddsvalkyria bar ett identiskt namn. Tre bland de i Odens tjanst varande 
valkyriorna sagas »standigt rida ut for att utvalja dem, som skola falla», och némnas av Snorre: »Gunn, Rota och 
Skuld». Det ar emellertid endast nagra fa kallor, som omtala lapparnas Rota sasom kvinnlig. Man har trott, att 
denna uppfattning berott pa, att namnet slutar pa -a. Med hansyn till, att Rota i fornnordisk mytologi varit namn 
pa en dédsvalkyria, ar det emellertid att Gvervaga, om icke forestallningen om Rota som man hos lapparna kan 
vara sekundar och ha uppkommit pa den grund, att det i allmanhet ar man, som fardas till hast. Givetvis bor aven 
forestallningen om Oden som ryttare ha spelat en roll. Aven om lapparna ursprungligen och huvudsakligen tankt 
sig Rota som ett manligt vasen, kan upphovet till sjalva namnet vara att s6ka i den av Snorre omtalade 
dédsvalkyrians namn. Av ett visst intresse ar, att i en svensk trollformel mot en hastsjukdom (»floget») 


omnamnes ett demoniskt vasen, vars namn paminner om det lapska Rutu (Rota): 
»Rut spanner sin bage emot sin fot, hon skjuter allt som ar honom emot.» 


(»Salomoniska magiska konster», antingen »hon» eller »honom» bor vara avskrivningsfel.) Besvarjelsen torde 
till ursprunget sammanhora med en i Smaland upptecknad formel, som begynner: »Onden stod pa berget med 
spind bage» (Sdderbick). Med »Onden» menas Oden (jfr under 18 i foreg, uppsats). Skrivningen Rut kan ha 
ersatt ett aldre Rot (som rimmat pa fot). Tankbart dr, att det av Snorre omnamnda namnet Rota i senare 
skandinavisk folktradition kan ha blivit ett namn pa Oden sasom sjukdomsdemon eller levat kvar sasom namn pa 


en med Oden och déden forknippad kvinnlig demon, som slutligen delvis f6rvaxlats med guden sjalv. 


19. Det 19:e utharktecknet, man-runan, har jag redan ovan (under 14) omtalat under formodan av sammanhang 
med en avde s. k. helgdagsmannen. Om tecknet i fraga hor samman med »lordagsmannen» (11) eller 
»fredagsmannen» (12), ar svart att avg6ra. Fragan ar for 6vrigt av underordnad betydelse. Ett till Madderakka 


svarande manligt vasen ar Madderattje. Denne sages ha sin boning »niara solen». Pa en trolltrumma (Leem- 
Avb. 37. Jessens lapptrumma enligt Friis' rekonstruktion. 


J essens) ses denne som en med armar och huvud forsedd figur (3 pa avb. 37). Tecknet har en viss likhet med 
tvenne sena former av m-runan: ’ och ?. Vi kunna alltsa har f6rmoda en rest av den runa, vars namn betytt 'man'. 
Pa trolltrumman i fraga finnas aven tre korsliknande tecken for de tre helgdagsmiannen. Intet hindrar emellertid, 
att ett ur-sprungligt tecken till sist reflekterats av tva former. Ett fran en viss variant av manrunan harstammande 
tecken kan ha hallit sig kvar, fast man med andra trolltrummors figurer som mO6nster inf6rt tre helgdagsmin, 
betecknade med kors, vari en reflex av en annan variant av m-runan torde foreligga: -j- = m i den svensk-norska 
runraden. Att en motsvarighet till manrunan bor vara att ska i narheten av soltecknet, ar i varje fall, vad man har 


att vanta. 


20. Det 20:e utharktecknet, l-runan, vars namn betyder Vatten', har sin frappanta motsvarighet i den figur pa 
trolltrumman, som angivits forestilla »fiskevatten» (21 pa avb.). Att i lapsk magi vattnet framst haft betydelse 
sasom fiskevatten, ar fullt begripligt: av vattnet vantade sig lappen i f6rsta hand ett gott fiske. Randulf omtalar, 
att om ringen (visaren) gick till vattnets tecken och stannade inom det, forutsade detta ett gott fiske, stannade 
ringen daremot invid kanten av figuren utan att komma in i den, betydde det, att vattenguden, »Tonsie Gud», 
kriaivde offer for att fisket skulle lyckas. Blev ringen staende helt utanf6r, l6nade intet offer. Ett dylikt sages i 
regeln ha bestatt i en ddd hund. Vattengudens namn har av den norske lappkannaren Qvigstad tolkats sasom 
ursprungligen betydande »Tunnsjoguden» och hansyftande pa en seite vid Tunnsjoen i Namdalen. Lapparna ha 
haft olika vattengudar i olika trakter. Vanligen kallas vattnets gudom for Tjasolmai, d. v. s. »vattenmannen», en 
motsvarighet till ryssarnas Vodjanoj och var Nicken. Sasom jag i det f6regaende papekat (jfr forsta uppsatsen 


under 2), betraktades »vattenmannen» som ett demoniskt vasen. 


21. Det 21:a utharktecknet ar Ingrunan. Denna bor av namnet att ddma ha haft med fruktsamhet att gora (jfr 
foregaende uppsats under 21). Liksom Tyrrunan haingt samman med guden Tyr, har Ingrunan magiskt forbundits 
med Ing, en bland nordgermanernas gudomligheter, enligt traditionen ursprungligen en stamheros, som lokalt 
blivit dyrkad som en manlig fruktsamhetsgud. Till skillnad fran bj6rkrunan, Friggs tecken, kan Ingrunan vid 
spadom ha haft sasom funktion att f6rutséga manlig avkomma. I den lapska mytologien upp-trader ett kvinnligt 
vasen, juksakka, vars huvudsakliga uppgift ar att skaffa gossebarn till varlden. Denna fodelsegudinna har ett 
namn, som egentligen borde skrivas Juoksakka, da det av allt att dma sammanhanger med ordet jnoks, 'bage'. 
Att hon bar en dylik benamning, forklaras darav, att det berodde pa henne, om barnet blev av det k6n, som 
anvande bage. Om tillrackligt kraftig trolldom utovades av henne, troddes t. 0. m. ett kvinnligt foster i moderlivet 
kunna f6randras till ett manligt. Darfor har hon en trolltrumma i sin hdgra hand, upplyser Randulf. I den andra 
haller hon en stav (se 18 pa avb.). Hennes gestalt vander sig pa trolltrumman at det hall, dar bagguden Leibolmai 
befinner sig. Nagon direkt mytologisk fortsattning av guden Ing kan i detta fall icke forefinnas. Tvivelsutan ha 
lapparna, som jag redan papekat, langt fore sitt sammantraffande med nordgermanerna dyrkat vissa 
gudomligheter av kvinnligt k6n, hardens och hemmets beskyddarinnor. Liksom Sarakka ansags Juksakka bo nere 
i marken under katan, nérmare bestamt vid dérren, dar mannens bagar brukade stillas. Sannolikt avser namnet 
Uksakka samma gudomlighet. Det betyder 'd6rrgumma’ (uks pa lapska 'dorr'). Ett dylikt vasen forekommer dven 
i den nordsvenska befolkningens forestéllningsvarld, »D6rrkaringen» (i Vasterbotten). Namnet Juksakka ar 
sannolikt en kontamination av Juoksakka och Uksakka (en och samma figur kallas av Jessen for »Uks- eller 
Juksakka»). Utga vi fran, att lapparnas omedelbara monster fér trolldomsfigurerna varit ett nordgermanskt 
spadomsredskap med runtecken, méter ingen svarighet att sammanstilla Juksakkas gestalt med Ingrunan: det 
vasentliga har for den hedna tidens lapska naidar varit tecknens funktion, icke direkt runornas namn. Att 
Ingrunan pa ett nordgermanskt spadomsredskap anvants sasom tecken fér ett gossebarns fédelse, ar intet alltfor 


djarvt antagande (jfr s. 87). 


22. Det 22:a utharktecknet, odalrunan, har ett namn, som hiansyftar pa fast egendom (odal, arvegods). I 
runmagien bor detta tecken ha férbundits med begreppet 'bostad, hemvist'. Pa den av Randulf beskrivna 
trolltrumman finnes till vaénster (som pendang till dédsrikets omrade a motsatta sidan) en halv-cirkelformig plats 
(22 pa avb.), dar lapska kator och jordkulor finnas avbildade. Om betydelsen av denna figur meddelas, att det av 
ringens rorelse fran detta omrade eller dess kvarstannande inom detsamma avgjordes, om lappen skulle stanna 
dar han var eller hade utsikt att fa det battre annorstides. Vi veta aven, att om ringen gick fran dédsrikets omrade 
till detta bostadsomrade, var det ett gott tecken: den sjuke skulle fa stanna kvar hos de sina. Halla vi oss till det, 
som narmast kan formodas ha varit odalrunans roll vid spadom, ha vi har en god 6verensstémmelse mellan det 
lapska hemvisttecknet och inneb6drden hos utharkens 22:a tecken: vad som varit den bofastes hemvist har blivit 


lappens hemvist. Runans namn har i detta fall icke varit det vasentliga utan dess magiska funktion. 


23. Det 23:e utharktecknet, dagrunan, har haft ett namn, som betytt 'dag' och sannolikt aven ‘dager, dagsljus'. Pa 
lapska brukas emellertid samma ord beive (peive) bade for 'sol' och 'dag'. Om reflexerna av den 15:e och den 


23:e runan (solrunan och dagrunan) hallits isér, bora de lapska tecken, som ga tillbaka pa de némnda runorna, 


befinna sig i varandras omedelbara grannskap. Med hansyn hartill f6rmodar jag, att den s. k. »s6ndagsmannen», 
anbragt omedelbart 6ver soltecknet (10 pa avb.), ar en reflex av dagrunan. For att skilja detta tecken fran solens 
har man sannolikt till en borjan kallat det »solmannen». Redan i fornnordisk myt torde f6r 6vrigt dagrunan ha 
forbundits med en sasom ett manligt vasen uppfattad ljusgudomlighet: Dag, Dellings son. Da s6ndagen var 
solens dag, har av dagmannen-solmannen slutligen blivit »séndagsmannen», varefter de bada pa sidorna om 
soltecknet placerade mansfigurerna, reflexer av m- och r-runorna, évenledes uppfattats sasom 
veckodagsgudomligheter. M6jligen har forst sndagsmannen (solmannen) forsetts med vingar, kanske i 


anslutning till aldre nordgermansk myt. Sedan ha aven de bada andra figurerna fatt vingar i stallet for armar. 


24. Det aterstar nu endast att finna motsvarigheten till utharkens sista (med talet 24 férknippade) runa. Dess 
namn pa fornnordiska, *fehu, har pa en gang betytt 'boskap' och'rikedom’, ett kollektivt begrepp, som val svarar 
till bokstavstecknets héga talvarde enligt utharkteorien. Det enda tecknet pa trolltrumman, med vilket vi hittills 
icke sysslat, kallas »de kristnas vag». Detta tecken (14 pa avb.) hansyftar pa den besuttna grannbefolkningen och 
dess bohag, de kristna bonderna och deras fgodelar. Vid sidan av en kyrka och tvenne lagre byggnader (gard och 
visthusbod) ses boskap (en bock och en ko). Randulf omtalar, att man genom detta tecken fick veta, nar lappen 
skulle ha »handel» med b6nder, priaster och andra, som icke voro lappar. I lapparnas, fran fornnordisk religion 
dvertagna offervasen ingingo krav pa anskaffning av atskilliga djur och livsmedel, som de sjilva icke uppfédde 
eller producerade. Hist for offret till dédsriket, tupp for vissa mindre offer m. m. kunde endast erhallas genom 
k6p fran den bofasta bondebefolkningen. Av intresse ar att i detta sammanhang omnamna, att lapskan har ett ord 
for 'rikedom' bandavuot (eller bandotak), vilket ar en avledning till det inlanade ordet banda, 'husbonde', som 
tydligen ursprungligen betecknat 'sjalvagande bonde'. Saval enskildheter hos bilden — figurer, som forestilla 
husdjur — som vad vi veta om tecknets funktion — radgivning i fraga om handel — tala f6r ett samband med 
f-runan. Med denna och dess tal 24 ha, sasom vi i det féregaende sett, i nordgermansk magi handlingar, som statt 


i samband med férvarv och atervinnande av egendom, varit f6rknippade. 


Av sarskilt intresse f6r min utharkteori ar den omstandigheten, att motsvarigheterna till uroxrunan och 
rikedomsrunan — rentjurens tecken och tecknet for bondens hem och boskap — befinna sig pa sa stort avstand 
fran varandra. Det forstnamnda tecknet befinner sig hégst uppe pa trolltrumman bland idel figurer, som visat sig 
vara reflexer av runor inom utharkens forsta halft, det senare tecknet, som ar omgivet av reflexer av runor inom 
utharkens andra halft, nar nastan lika langt ned som dédsrikets tecken och har blott bilden av den under jorden 
boende Madderakka nedanfor sig. (Pa v. Westens teckning, avb. 33, nar det anda ned.) Undersékningen av nista 


trolltrumma skall annu tydligare visa, att rentjurens tecken 4r n:r 1. 
Hil. 


Fran slutet av 1600-talet ar en lapsk trolltrumma bekant, som tillhGrt en nara hundraarig lappgubbe, Anders 
Poulsen. Denne blev anklagad for utévande av trolldom och forhdrdes ar 1691 infor domstol i Vads¢ i norska 
Finnmarken. Darvid meddelade den anklagade en detaljerad forklaring rorande spadomsredskapets bruk och de 
pa trumman avbildade figurernas innebérd. Den gamle lappmannen sade sig vara fodd i Torne lappmark i 
Sverige och pastod sig ha lart spadomskonsten av sin moder. Trolltrumman, som var mycket sliten av flitig 
anvandning, sages den anklagade en gang ha forklarat sig sjalv ha gjort, men infor ratten fornekade han detta. 
Ehuru det redskap, Anders Poulsen anvant, patraffats nagra decennier tidigare an den av von Westen funna och 
av Randulf tolkade trolltrumma, med vilken vi ovan sysselsatt oss, hér det dock mytologiskt till ett senare 
utvecklingsskede. Det visar némligen till skillnad fran den i bérjan av 1720-talet patraffade spatrumman, som 
dock troligen forfardigats langt tidigare, ett starkt inslag av kristna element. Orsaken till denna olikhet inses latt, 
om man betiinker, att de bada trolltrummorna ehuru ungefar tillhGrande samma tidsperiod hanfora sig till skilda 
geografiska omraden. Hartill kommer ytterligare den omstindigheten, att Vadsgrelationens trolltrumma eller dess 
forebild varit brukad av en kvinna, den for trolldom anklagade lappmannens moder. I regeln fick en kvinna icke 


syssla med en lapsk trolltrumma, méjligen dock vid hég alder. Atskilligt i spadomsfigurernas anordning 


(franvaron av motsvarigheter till de bada bj6rnarna m. m.) far emellertid en f6rklaring, om man raknar med, att i 
undantagsfall aven en lappkvinna (i sa fall en till hg alder kommen) ut6vat spadomskonsten i anslutning till ett 


efter hennes behov lampat redskap. 


Vid forsta paseendet synas de bada trolltrummorna vara varandra mycket olika. En nérmare unders6kning skall 
emellertid visa, att av den i Nergmanuskriptet beskrivnaspadomsapparatens 24 figurer icke mindre an 22 ha 
motsvarigheter pa VadsOrelationens trolldomsredskap. Att pa den sistnamnda trumman trots bortfall av tvenne 
tecken dock upptrida 25 figurer, beror pa, att vissa tecken fatt dubbel reflex. Flera av figurerna pa 
Vads¢trumman dro dessutom férsedda med »stavar», magiska tecken av runliknande karaktar. Sannolikt 
foreligger har en rest av nagot mycket alderdomligt. I aldre tid synes det att dma av skriftliga vittnesbord ha 
funnits trolltrummor utan bildfigurer, vilkas tecken bestatt av vad man kallat »streck» eller »karaktarer» 
(sannolikt runliknande marken). Det omtalas t. ex., att en finnmarkslapp haft en trumma férsedd med »nio streck, 
vart med sin sarskilda betydelse» (Leem). Uppgiften att tecknen i detta fall varit blott 9, torde bero pa ett partiellt 
missforstand. Det troliga ar, att ttumman i fraga i likhet med den av Randulf beskrivna haft 24 tecken, av vilka 9, 
de till himmelsregionen hGrande, blivit foremal f6r sarskilt omtalande. Ytterligare vittnesmal laémna pa 
trolltrummor anbragta avbildningar av trolltrummor. En sadan avbildning (n:r 7 pa trolltrumman n:r 8 hos Friis) 
visar samma huvudindelning som pa Nergmanuskriptets bild: en tvarlinje ett stycke ovan mitten, pa denna sta 
vertikala streck och i det undre faltet likaledes vertikala streck i nagot stérre antal. Det sannolika ar, att den 
figurférsedda typen vuxit fram ur streck- eller stavtypen. Vadsgrelationens trolltrumma torde visa ett 
dvergangsstadium: bredvid stavarna (strecken) ha stallts figurer och i vissa fall ha stavarna bortfallit och blott 
bilder blivit kvar sasom pa Nergmanuskriptets framstallning. Ett annu aldre stadium har representerats av 
spatrummor, som blott haft s. k. »streck» eller »stavar», vilka sannolikt en gang i tiden varit ganska lika de av 
nordgermanerna brukade runorna. Den lapska trolltrummans norska namn, runebomme, ger en viss hanvisning i 
dylik riktning, ehuruval det icke ar att f6rgl6mma, att det nynorska verbet runa har betydelsen 'spa'. En 
detaljgranskning av Vadsgrelationens trolltrumma skall ocksa, sasom vi i det foljande skola se, ge vid handen, att 
dess s, k. stavar till en betydande del kunna aterforas parunor, ja nagra aro rentav identiska med runtecken, i 


tvenne fall t. 0. m. av gammal typ (se avb. 38). 
Avb. 38. Vadsorelationens trolltrumma. 


Vads¢relationens trolltrumma, vars forebild, som némnt, hért hemma i Tornetrakten i 1600-talets Sverige, har 
réda med albark malade tecken och ar genom fyra horisontalt gaendelinjer delad i fem avdelningar. Figurerna 
inom dessa har man vid forh6ret latit den lapske trollkarlen f6rklara i tur och ordning. I anslutning till den 
latinska skriftens riktning och det vanliga europeiska bruket att lata bilder f6lja varandra fran vanster till hoger 
har lappmannens svar upptecknats i sadan ordningsféljd. Att spamannen sjalv tankt sig denna ordning, ar daérmed 
ingalunda avgjort: en vanlig magisk operation ar just att lata en rérelse ske »motsols» (fran vaster-héger till 
éster-vanster). En for fragan enligt mitt f6rmenande avgorande omstandighet ar, att endast om man raéknar med 
en anordning fran héger till vanster, de intimt sammanhGrande tre helgdagsménnen och solen komma i svit. 
Raknar man daremot fran vanster till héger, skulle icke mindre an sex figurer sta mellan solen (det runda tecknet 
langst till vanster i 2:a raden) och de tre helgdagsm4nnen (i 3:e raden, den sista langst till h6ger). Denna 
omstandighet ar av stor betydelse. Anslutning till Naeromanuskriptets bildframstallning och till runraden 
framtrader aven i andra avseenden vid en orientering héger-vanster. Den av mig valda orienteringen stédes ven 
genom ett av trollkarlen sjalv givet — indirekt betydelsefullt — meddelande, som nedan (s. 150) skall 


diskuteras. Jag G6vergar nu till en detaljgranskning av spadomsredskapets figurer och tecken. 
Vi begynna med 6versta regionen, dar figurerna 1, 2 och 3 pa avbildningen dro att gruppera i motsatt ordning. 


Sasom n:r | ha vii sa fall att betrakta rentjurens bild (3 pa avb.). Att det skall vara en rentjur, synes tydligt pa de 


kraftiga, blott for ett handjur karakteristiska hornen. Har foreligger en 6verensstémmelse med utharkens tjurruna 
(angelsax. vir) och Nergmanuskriptets pa lapska lamnade upplysning om trolltrummans 6versta centrala tecken: 


att det forestaller en sarva, en hanren. 


Sasom n:r 2 i samma rad star en gestalt (2 pa avb.), som sages forestilla askan (i protokollet kallad »Torden»). 
Vid sin hégra sida har denna gestalt en stav, vari utan svarighet en reflex av det lapska hammartecknet 
igenkannes: vad som motsvarar hammaren pa Neergmanuskriptets trummahar f6rtunnats och ser ut som 
handtaget till en stav. Sasom n:r 2 i utharken star thursrunan, dess reflex kan emellertid icke vara att ska bland 
»himmelska» tecken. Liksom pa Nserotrumman ar den, sasom vi i det f6ljande fa se, nedflyttad (jfr vad jag 
nedan meddelar om den understa, femte regionen). Figuren n:r 2 motsvarar emellertid icke utharkens 3:e tecken 
utan dess 4:e, vagnrunan, Tors tecken. En obetydlig omflyttning har salunda agt rum, troligen beroende pa 


platshansyn: askguden har tankts hdgre an vindguden och darfér avbildats, dar den valvda regionen nar hégst. 


Sasom n:r 3 star langst till vanster vid askgudens sida en gestalt (1 pa avb.), f6restallande ett vasen, som sages 
rada 6ver »storm och ovader», alltsa en motsvarighet till »vindens man» i Naeromanuskriptet, av mig 
sammanstalld med Oden och det 3:e utharktecknet, ass-runan. Till vanster ses en »stav», troligen atergaende pa 


ett runtecken. Brist pa plats torde ha fororsakat, att tecknet stympats, varf6r dess ursprungliga form gatt f6rlorad. 


I den andra regionen avses med figuren langst till hoger (8 pa avb.) enligt vad protokollet upplyser en »dngel», 
vari man formodat en motsvarighet till den helige ande. Trollmannen har tydligen forsokt att sa langt mdjligt 
tolka allt enligt kristen uppfattning. Han har darfor t. ex. undvikit att anvanda uttrycket »gud» om askguden och 
vindguden utan brukat ordet »et Menniskes Lignelse». Ursprungligen torde denna figur ha varit ett 
himmelsgudarnas sindebud. Det 5:e tecknet pa Nseromanuskriptets trolltrumma sages vara en av de trenne 
storgudarnas »underregenter», med hjalp av vilken de utratta allt vad de vilja »i himmel och pa jord». Denne ar 
alltsa ett saindebud, en motsvarighet till vad lappen Poulsen kallat en »angel». Pa Linnés trolltrumma finnes ett 
tecken, som till formen 6verensstammer med Nseromanuskriptets »furutopp», och i tolkningen anges avse 
»anglar». Jag f6rmodar samband med utharkens 5:e tecken, fackelrunan. Sannolikt har denna i runmagien 
forbundits med nagon annan gud dn Oden, Tor och Frej. Sasom en vaksamhetens symbol kan den ha varit 
Heimdalls runa. Denne bragte budskap till de6vriga gudarna. Den vid gestalten staende staven visar nedtill en 
krok. En viss likhet med runtecknet <, det 5:e i utharken, forefinnes. Skulle detta omformas, sa att det liknade en 
vandringsstav, var det oundgangligt att starkt mildra bojningen. Resultatet har blivit en kapp, vars nedre del ar 


nagot bojd at héger. 


Vid sidan av mannen med den krokta staven star bilden av en kyrka (7). Om denna sages, att »vill nagon ha god 
lycka, da skall han giva den vaxljus, vildvaror eller pengar». Jag formodar darfor sammanhang med gavorunan, 
det 6:e tecknet i utharken, och figuren »offertupp» pa Naeromanuskriptets trumma. Tecknets funktion har varit 
att ge anvisning om andamalsenligheten i att bringa ett offer. Den avbildade kyrkan ar forsedd med tre kors, det 
ena har en ganska stor och nagot pa sned gaende tvararm. Av den gamla g-runan v torde ett lapskt offertecken ha 
bildats (ett dylikt tecken finnes faktiskt, jfr i det foljande). Ur tecknet v kan sedan latt ett kors ha uppstatt, som 
med tiden kombinerats med en kyrka, vari lappen val framst sag ett offerstalle, agnat de kristnas gud, hos vilken 


ibland aven en hednisk lapp sokte hjalp genom gavor till prast och tempel. 


Till vaénster om kyrkbilden se vi en mansfigur (6 pa avb.), som i protokollet angives avse »Gud fader». Vi ha har 
att formoda den lapska mytologiens centrala gudomlighet, Veraiden olmai (»varldens man») i 
Naeromanuskriptet, alstringskraftens gud, som forskningen identifierat med Frej. I egenskap av karlekens och 
vanskapens gud bor Frej enligt vad jag i det foregaende utvecklat i runmagien ha forbundits med det 7:e 
utharktecknet, det efter gavorunan omedelbart f6ljande. Detta tecken ar w-runan p. Det ar darf6r i hog grad 


intressant att kunna konstatera, att bredvid denna figur en stav av just denna runas form ar anbragt (se avb.). 


Nagon motsvarighet till »himlens bjérn» pa den av Randulf beskrivna trolltrumman finnes, som redan namnt, 
icke pa Vadsorelationens spadomsredskap. Reflexen av det 8:e utharktecknet kan av flera anledningar latt ha 
forsvunnit. En omstandighet Jiar jag redan antytt: spatrumman eller dess forebild har bru-kats och troligen aéven 
forfardigats av en lapsk kvinna. Detta kan forklara, att just de bada bj6rnbilderna utelamnats. Det ar ocksa 
tankbart, att motsvarigheten till »himlens bjérn» en gang blott bestatt i punkter eller sma kors, som avsett stjaérnor 


(exempel darpa mGta vi i det f6ljande). Vid dessa punkter eller kors har troligen med tiden ingen viktigare 


spadomshandling varit knuten, varfér denna figur fallit bort. 


Till vaénster om Frejs stav se vi bilden av en man (5 pa avb.), vars ena fot snarast ter sig som en histhov. I 
protokollet férklaras bilden forestalla »Guds son». Figuren ter sig emellertid nog sa diabolisk. Sannolikt ha vi har 
att g6ra med en motsvarighet till Naeromanuskriptets »himlens trollman», vari man torde ha att se en reflex av 
Oden i dennes egenskap av runmagiens framste ut6vare. Da trolldomsrunan framf6r andra var utharkens 9:e 
tecken, har man att formoda samband darmed. Den till vanster staende staven erbjuder ocksa en viss likhet med 
nédrunan “. Bistaven har blott kommit en smula hégre upp och forlorat sin sneda riktning. Mojligt ar dock, att 
det ar den 8:e runstaven, som dréjt sig kvar: i den svensk-norska runraden har h-runan formen -J-. I varje fall ha 
vi att i den bredvidstaende figuren nérmast formoda en motsvarighet till »himlens trollman» och nédrunans 
magiska funktion. Som bekant tanktes Oden i efterhednisk tid delvis som hast: den folkliga djévulsgestaltens 


hadsthov 4r ett arv harifran. 


Langst till vanster befinner sig i andra regionen ett runt tecken, genomdraget av en vertikal linje (4 pa avb.). I 
protokollet sages, att dairmed avses solen. Vi ha har givetvis en tydlig motsvarighet till soltecknet pa den ovan 
behandlade trolltrumman och en miangd andra. Som jag i det foregaende redan namnt, torde strecket harstamma 
fran den islaéndsk-norska run-typen <*>. En mellanform mellan naémnda runtecken och solbilden pa denna 
trolltrumma aterger prosten Forbus 1727 (hos Reuterski6ld). Solen har »solringen -0 till ara», meddelar han. I 
detta tecken fortsatter visserligen strecket snett nedat och icke uppat, men omviandning av tecken ar mycket 
vanlig hos lapparna. Som en kuriositet vill jag omnamna, att den iTyskland pa vissa hall mycket 
uppmarksammade urtidsforskaren Hermann Wirth i soltecknet pa just denna lapptrumma tror signa funnit ett 
tecken f6r »det heliga aret». Ingenting vare sig i protokollets uppgift om tecknets betydelse eller i annan tradition 
om lapska tecken talar fr denna forflugna idé. Protokollet upplyser i tydliga ord, att det ar ett tecken for solen, 
och vad vi i 6vrigt veta om lappmagiens tecken stémmer hirmed. Den némnde tyske forfattaren slar enligt min 
mening ett rekord i léslig bevisf6ring: han laborerar sida upp och sida ned med alla méjliga tecken, som vore han 
sikert fortrogen med deras betydelse. Det mesta synes han emellertid — som i detta fall — ha tagit »aus der 


Tiefe des eigenen Bewusstseins». 


I tredje regionen félja sa, fran héger raknat, trenne figurer, som anges avbilda tre »julherrar»: 1:a, 2:a och 3:e 
juldagens herre (13, 12, 11 pa avb.). Tidigast kanske »peiveherr», som kan betyda bade »solherre» och 
»dagherre». Har foreligger uppenbarligen en motsvarighet till de med soltecknet nara forbundna gestalter, som i 
Nergmanuskriptet betecknas sasom »fredags-, lordags- och s6ndagsmannen». Som jag redan namnt, ar det av 
synnerligen stort intresse, att stavarna vid dessa trenne »herrar» i tvenne fall Gverensstémma med just de runor, 
varav man kan formoda dem vara reflexer. Gestalten langst till hoger (13) har en stav av utseendet #### bredvid 
sig. Overensstimmelsen med utharkens 14:e tecken, R-runan, ar uppenbar. Bredvid de bada andra gestalterna sta 
tvenne andra stavar, bada av samma form. Med den svensk-norska runradens m-tecken + féreligger har en 
slaende likhet. Av intresse ar aven, att den stav, som sammanhinger med utharkens 14:e tecken kommer fore de 
bada stavar, som héra hop med utharkens 19:e. Att dagrunan ### saknar reflex, ar begripligt nog; den kunde icke 
omformas till en »stav». Korsliknande tecken fér »ménnen» kring solen upptrada pa atskilliga lapptrummor. 
Enligt min asikt aterga dessa pa en relativt sen typ av manrunan, som undantrangt det gamla uthark-tecknet ###. 
Aven runan ### bor i analogi med en typ i den yngrerunraden slutligen ha uppfattats sisom en manruna. Det 


uppstod pa sa vis tecken fér tre »mén». 


Vid sidan av de trenne »juldagsherrarna» sta tvenne kvinnliga figurer. Den till héger (10 pa avb.) angives vara 
»Maria, Kristi moder, Guds kvinna». »Nar hon tillbedes, hjélper hon sarskilt barnaf6derskor (»Barselqvinder»)», 
tillfogas det. Har foreligger en omisskannlig reflex av barnbérdsgudinnan Sarakka, som vi kanna fran 
Nergmanuskriptet. Hennes nordgermanska motsvarighet ar Frigg, det 17:e utharktecknets (bj6rkrunans) 
gudomlighet. 


Vid sidan av Maria-Sarakka star langst till vaénster (9 pa avb.) en kvinnlig gestalt, som i protokollet tolkas sasom 


avseende »Sankta Anna», vilken sages vara »Marias syster». Enligt bibeln hette Marias moder Anna. Vi torde 


darfér i denna figur ha att se en reflex av den 4ldsta bland jordmédrarna, Madderakka, som under kristen 
paverkan omtytts till Anna, Jungfru Marias moder. FGrebilden till trolltrummornas Madderakkafigur ser jag, som 
ovan namnt, i p-runans gudomlighet, en med jorden sammanhorande gudinna. Utharkens 13:e runa hade 
ursprungligen formen ### (sa t. ex. pa Kylverstenen). I norra Sverige (Dalarne) upptrider ett p-tecken av formen 
###. Detta kan pa sa satt vara uppkommet, att den gamla p-runan vants och satts pa stav. En s. k. stav av formen 
### finnes ocksa pa denna trolltrumma, vid sidan av den naérmast under »Sankta Anna» staende manliga figuren i 
fjairde regionen (15). Det ar mojligt, att en stav flyttats fran tredje regionen till den fjarde, emedan trolltrummans 
tillverkare icke ansett behévligt, att kvinnor skulle ha stavar. Vid forh6ret har trollmannen upplyst, att »liksom 


jordens herrar ha stav i handen, ha dessa personer stavar i sina hander». 


I fjarde regionen star langst till hoger en manlig figur (17 pa avb.). Denna paminner om en man med kapp, som 
bar pa en mjolsack. Den anklagade synes av protokollet att déma ha yttrat sig mycket oklart om denna figur och 
de andra i denna region. »Det ar folk, som gar till kyrkan», sages han ha upplyst, men enligt en version tillfogat, 
att man genom trolltrumman kunde géra dem »ont» eller »gott». Harger salunda protokollets tolkning mycket 
liten ledning. Halla vi oss emellertid till stavarna, som ses vid dessa mansgestalters sida, kan m6jligen hjalp att 
finna en forklaring erbjuda sig. Vid figuren langst till hoger (17 pa avb.) se vi en stav, som ser ut som en klyka. 
Ett snarlikt tecken har anvants i lapsk gudsdyrkan. Forbus upplyser, att fruktbarhetsguden Tjorveradiens tecken 
var ett »tvekluvet eller tvagrenigt trid». Missionaren J. Kildal omtalar, att till denna fruktbarhetsgud arligen om 
hdsten en renoxe (eller annat fa) blev offrad, for att han skulle skanka »sk6n gréda» pa jorden. Tjorveradien, vars 
namn ungefar kan 6versattas med »hornguden», ar tvivelsutan endast en variant av fruktbarhetsguden Veraiden 
olmai i dennes egenskap av vaxtlighetsgud. Férklaringen till, att gudomligheten i fraga kallas »hornguden», har 
man s6kt i den omstiindigheten, att pa vissa trolltrummor en del gudafigurer férsetts med gloriestralar om 
huvudena efter kristet m6nster. I detta sammanhang kan man emellertid erinra dérom, att Frejs bild pa det 
runristade guldhornet fran Gallehus (se avb. 19 till héger) har tvenne horn pa sitt huvud. I ena handen haller 
denna gudagestalt en hacka alldeles som Veraiden olmai pa Nergmanuskriptets trolltrumma. Jag formodar i 
anslutning till det sagda, att figuren langst till hdger i fjarde regionen pa Vads¢grelationens trolltrumma (17) avser 
en variant av Veraiden olmai och att figuren och dess stav i runmagien motsvaras av guden Frej i dennes 
egenskap av dringsgud och den med aringsmagien forbundna 11:e utharkrunan. I den svensk-norska runraden har 
a-tecknet, som ytterst gar tillbaka pa utharkens j-tecken (Gr < *jdra) formen ###. Bokstaven i fraga visar salunda 
en betydande likhet med ett klykformigt tecken, Tjorvenradiens symbol hos lapparna enligt Forbus. Att staven pa 
trolltrumman har ett utsprang till vanster i stallet for till hoger sasom fallet ar med runtecknet, 6verensstémmer 
med lapparnas satt att aterge runor. Mansfiguren, som hér samman med denna stav, kan formodas ursprungligen 
ha varit en s. k. ithyfallisk bild (gudens fallos har taénkts befruktande na jorden). Frejstoden iUppsala hedna 


tempel var som bekant enligt Adam av Bremen forsedd med en »valdig priap». 


Figuren n:r 2 fran héger i denna region (18 pa avb.) forestaller, som man ser, en kyrka. Om figurens funktion 
upplyses i protokollet, att tecknet hantyder pa offer av »vaxljus, pengar och annat». Denna kyrkbild torde vara en 
reflex av tecknet »de kristnas vig» pa Nergmanuskriptets spatrumma (14 pa avb. 32). Detta tecken bestar av 
figurer f6restallande boskap, hus och en kyrka och sages av Randulf sta i relation till handel med b6nder, praster 
och andra, som icke voro lappar. Saval bild som funktion visa salunda en tydlig G6verensstaémmelse pa de bada 
spadomsredskapen. I baigge fallen har det rort sig om penningtransaktioner. Samband med rikedomsrunan, 
utharkens 24:e tecken, 4r med hansyn hartill vad vi narmast ha att formoda. Givetvis ligger detta samband 
betydligt klarare fr Nergmanuskriptets vidkommande dn for Vads¢relationens. Intet annat tecken synes mig 
emellertid pa Vads¢relationens spatrumma bittre motsvara tecknet »de kristnas vag» pa den av Randulf 
beskrivna. Av intresse ar aven, att Vadsgrelationens trollman vid férhGret antytt, att »Dom Kirken» (alltsa det 
tecken det har ar fraga om) haft betydelse for aterfaende av stulna agodelar. Detta stémmer med vad jag i det 


foregaende papekat om det 24:e utharktecknets och dess tals roll i dylik magi. 


Till vanster om kyrkan ses tvenne manliga gestalter. R6rande dessa uttrycker sig protokollet ytterst svavande (de 


sagas vara »folk som gar till kyrkan»). Av uttalandet kan ingen slutsats dragas. Den enda mdjligheten att 


tillnairmelsevis bestamma dessa figurer ar att ge akt pa, vilka motsvarigheter, som saknas, nar det lattare tydbara 
blivit tolkat. Till »himlens bj6rn» ha vi icke upptickt nagon motsvarighet, hade en sadan funnits, skulle den vara 
att ska redan i andra regionen. Det aterstar da, som det foljande skall visa, att tanka pa motsvarigheter till 
jaktguden, Leibolmai, och »jordens bj6rn». En av de tvenne mansfigurerna torde darfér en gang pa en aldre 
forebild till trolltrumman ha forestallt Leibolmai. Sannolikt ar det gestalten langst till vanster (15 paavb.). 
Mansfiguren till héger (16 pa avb.) kan uppenbarligen icke vara en reflex av »jordens bj6rn». Det troliga dr, att 
figuren blott insatts sasom ett komplement till den mellan honom och kyrkan befintliga staven. Denna har en viss 
likhet med en korrumperad f-runa, tecknet /. Huvudstaven kan ha rakat att upptill bli béjd, och en av bistavarna 
har sa fatt fortsatta tecknets centrallinje. Snarast ha vi aven att raékna med den hos lapparna vanliga 
omsvingningen av runstaven. En gang i tiden torde runtecknet / ha hért samman med den figur, som antytt 


»handel» med prast och bonder (den bredvidstaende kyrkan = »de kristnas vag», jfr s. 145). 


Rundeln langst till vanster (14 pa avb.) tolkas i protokollet sasom avseende »manen». Ett tecken for mane saknas 
emellertid pa Neergmanuskriptets trolltrumma. Med stéd av uppkomsten av ett annat dvenledes runt tecken i 
femte regionen (jfr nedan) formodar jag, att rundeln langst till vanster i fjarde regionen tidigast motsvarat 
lapparnas boplatsomrade pa den av Randulf beskrivna spatrumman: detta teckens halvcirkel kan ha blivit till en 
helt sluten rundel, vilken i sin tur i analogi med soltecknet uttytts sasom avseende manen. Boplatstecknets lage pa 
Nergmanuskriptets spatrumma stammer mycket val med denna hypotes. Likaledes bGr reflexen av jaktguden, 
Leibolmai, vara att ska i narheten av platsen for detta ursprungliga bostadsomrade. I mansfiguren bredvid 
rundeln har jag ocksa, jfr ovan, formodat en reflex av Leibolmai. Det tecken, som star bredvid denna figur, torde, 
som jag ovan papekat, ha blivit nedflyttat fran narbelaget stalle inom den angransande 6vre regionen. I den 
svensk-norska runraden bestod det tecken, som i anslutning till sitt namn, yr, 'bage', kunde forbindas med jaktens 
gud, blott av ett litet, lagt staende vertikalt streck. Det ar m@jligt, att en stav av dylikt utseende med tiden 
uppfattats sasom ofullstindig och darfér ersatts av tecknet /, som ursprungligen statt hos en av de tre akkorna 
(Madderakka). 


I spatrummans femte region befinna sig uteslutande figurer, som hanfora sig till »helvetet», d. v. s. det gamla 
hedniska dédsriket. 


I den runda figuren (23 pa avb.), som i protokollet sages f6restilla »helvetets tjarkittel», ha vi enligt min mening 
att f6rmoda en reflex av den halvrund, som pa den av Randulf beskrivna spatrumman betecknar dédsriket. (En 
parallell till denna utveckling fran halvcirkel till helcirkel torde vi ha i uppkomsten av rundeln langst till vanster i 
4:e regionen, av mig ovan sammanstalld med Nergmanuskriptets boplatstecken). Framfor rundeln i 5:e regionen 
befinner sig en figur, som bestar av en horisontal- och trenne vertikallinjer (22 pa avb.). Denna kallas »helvetets 
eld». Omdjligt ar icke (sarskilt med hansyn till dédsplatstecken pa andra spatrummor), att vi i de vertikala 
strecken ha att se reflexer av isrunor. Bild och »stav» kunna har ha givit upphov till tvenne figurer. Bada aro 


enligt min mening i sa fall att aterfora pa utharkradens 10:e tecken, isrunan, och dess magiska innebord. 


I den fyrkantiga figuren (24 pa avb.), som angives foérestalla »helvetets grav», har man sannolikt att se en reflex 
av vatten-tecknet pa andra spatrummor. I regeln (t. ex. pa Nergmanuskriptets bild) ar denna figur rektangular, 


sasom fallet ar med detta Vads¢relationens tecken. 


Liksom vi m6tt tvenne reflexer av dédsrikets tecken, finna vi éven sasom motsvarighet till »underjordens 
trollman» pa Neergmanuskriptets spatrumma (och dess aldsta ménster thursrunan) tvenne djavlar: en bunden (25 
pa avb.) och en obunden (21 pa avb.). Det demoniskas tal ar 2 i saval ranmagi som i lapsk vidskepelse (jfr det 
féreg.). Det finnes ocksa en spatrumma, pa vilken det demoniska angives med ett dubbeltecken, den av Jessen 
(hos Leem) tolkade (jfr avb. 37). Har anges helgdagsmannen pa solens 6versta och biagge at sidorna gaende 
stralar genom kors, vilka, som ovan framhallits, kunna forklaras sasom reflexer av den svensk-norska runradens 
manruna + (m-tecknet). Pa solens nedatgaende strale finnes en figur bestaende av tvenne hopfogade kors: ++ (44 


pa avb. 37). Denna figur anges férestélla »mubben-olmak, onda andar, som vilja géra lapparna ont». 


Den lapska mytologiens f6restallning om en bunden djavul kan ha sin forebild saval i kristen som i 


nordgermanskmyt (Loke, Fenrisulven). En kuriés detalj, som vittnar om inverkan av fornnordisk myt, ar den i 
protokollet lamnade upplysningen, att da Gud fann denne djavul, hade han »jarnsko pa». Detta for tanken till 
Vidar och dennes hos Snorre omtalade tunga (»tjocka») sko. Vidar deltog med de andra asarna i Fenrisulvens 


bindande och sages vid Ragnarok skola trampa ned honom. 


I gestalten langst till vanster i femte regionen (19 pa avb.), som anges forestilla »den bundne djavulens hustru», 
har man sannolikt att f6rmoda en motsvarighet till Nergmanuskriptets modergudinna Juksakka, som av atskilligt 
att déma far anses vara identisk med Uksakka, »D6rrkéringen» i svensk vasterbottnisk folktro. Vid en dérr, som 
kallas uks, offrade lapparna namligen enligt Randulf vid julaftonen at den undre varlden genom att sla ut 61 eller 
braénnvin och dricka en skal. Genom denna ceremoni kan Uksakka, »D6rrkaringen», ha blivit knuten samman 
med underjorden och demonerna och slutligen i en halvkristen lappkvinnas fantasi ha uppfattats sasom djavulens 
hustru. De bada andra akkorna ha rént ett annat 6de. Med Jungfru Maria blev begripligt nog Sarakka identifierad, 
lappkvinnornas hjalperska framfor alla andra. Att lata Madderakka, den aldsta bland skyddsgudinnorna, bli 
hennes mor, den heliga Anna, foll sig 4venledes naturligt. For Uksakka erbjéd sig déremot ingen anknytning till 
den kristna religionens heliga kvinnor. Hon fick behalla sin boplats under jorden och erh6ll helt demonisk natur. 


Vi mota henne darfér i denna spatrummas understa region som »den bundne djavulens hustru». 


Figuren langst till vanster nedanfor »djavulens hustru» (20) anges vara en sjukdomsalstrande demon (»en Dievel, 
som dreber folk og Mennesker, og skal vere Siugdom»). Tvivelsutan ha vi att i honom se déds- och 
sjukdomsdemonen Rota, vilken star i nara forbindelse med sitt offerdjur hasten, »Sturich» i Ner@manuskriptet, 


av mig sammanstalld med utharkens 18:e tecken, hastrunan. 


IV. 


De bada i det foregaende behandlade lapska spatrummorna avvika i atskilligt fran varandra. De maste dock ga 
tillbaka pa en gemensam Aldre grundtyp. Denna har tvivelsutan, vad innebérden hos tecknen betrdffar, statt 
narmast Nergmanuskriptets spadomsapparat, dar ytterst litet omtytts i anslutning till kristna f6restallningar. 
Vads¢relationens trolltrumma visar daéremot talrika kristna inslag, ehuruval atskilligt vid f6rhGret sannolikt 
framstallts sasom mer kristet betonat, an det uppfattats i spadomspraktiken. Denna trolltrumma har emellertid till 
gengild bevarat nagot, som for var unders6kning 4r av den allra st6rsta vikt: spadomsapparaten ar icke blott 
forsedd med bilder utan visar i en hel del fall dessutom »stavar», vilkas former erbjuda omisskannlig likhet med 
runor, i en del fall sa gott som fullkomlig identitet. Sasom ar att vanta, kunna icke alla dessa stavar ha haft 
runtecken ur den aldre runraden till forebilder. Under arens lopp maste i anslutning till runskriftens yngre typer, 
som bl. a. inlanades sasom kronologiska marken (tecken for veckodagarna), i flera fall ett utbyte av en aldre 
form mot en yngre ha dgt rum. Aldre typer ha dock i en viss utstrackning hillit sig, sarskilt, da det gillt tecken, 
som tillika med sina namn forsvunnit ur den yngre runraden: w-runan #, Frejs tecken, och p-runan #, tecken for 
en med solen forbunden gudomlighet eller eventuellt for ett som gudomligt eller astralt betraktat djur (algen). 
Runor av aldre form med namn kvarstaende i den svensk-norska runraden, som torde kunna ha reflexer pa 
Vadsgrelationens trolltrumma dro: # (n-tecknet) och # (k-tecknet). Lika i saval den aldre som den yngre runraden 
aro: # (i-tecknet) och # (f-tecknet). Av yngre typ aro # (m), # (p) och # (a for aldre j). Det kan icke garna vara en 
tillfallighet, att pa ett och samma lapska spadomsredskap icke mindre an 9 tecken benémnda »stavar» finnas, 


som visa sa betydande likhet med kinda runtyper. 


Att lapparna haft en viss kunskap om runor, ehuru desannolikt aldrig brukat dessa tecken fér att astadkomma 
sammanhingande textuppteckningar, framgar f6rutom av de lapska veckodagsmarkena av en rad hos 
lappbefolkningen brukade bomarken. Jag har bland dylika (fr materialet hos v. Diiben och Sigrid Drake) funnit 
motsvarigheter till [~~| e, y* g (aven X)' V P “ ligatur), f* a (nagot lutande), * och Jr, p| u (i ligatur), KT // (det 
sista tecknet kan dock bero pa inflytande av det liknande latinska tecknet), se avb. 39. Hiartill kommer att det, 


sasom jag redan papekat, finnes uppgifter om, att tecknen pa vissa aldre trolltrummor bestatt endast av s. k. 


»streck» eller »karaktéarer». 


En annan viktig omstandighet med Vadsorelationens trolltrumma 4r, att den indelats i icke mindre 4n fem olika 


re- 
Avb. 39. Lapska bomarken enligt von Diiben. 


gioner och att darfér figurerna folja efter varandra i rader. Det avgdrande ar emellertid att kunna bestamma, var 
bérjan och slutet befinna sig. Att borjan ar att ska Sverst och slutet langst ned, ar utan vidare klart. Mera 
villradig maste man vid férsta paseende stiilla sig till fragan, om man har att rakna fran hoger till vanster eller — 
sasom i det forklarande protokollet skett — fran vanster till h6ger. Hir kommer oss emellertid en uppgift fran 
den forh6rde trollmannen till god hjalp. Denne har tillfragats om figurernas betydelse i ordningen vanster-héger, 
som fdr undersékaren har tett sig som narmast till hands liggande. Lappen har emellertid fallt ett yttrande, som 
ratt forstatt visar, att spadomsinstrumentet varit orienterat i motsatt riktning. Den f6rhérdehar namligen omtalat, 
att om miassingsféremalet, som anvindes sasom visare, vid dunkande med hammaren rakade ga motsols, sa var 
detta ett daligt tecken, men dansade det »riitt om med solen» hade den, han spadde, »god lycka». Riktningen 
medsols ar fran vanster till hoger: denna riktning maste salunda fljas for att na fran ett ofordelaktigare (lagre) 
till ett fordelaktigare (h6gre). Figurerna maste da vara anordnade motsols, d. v. s. fran hoger till vanster. Akkorna 
i 3:e regionen befinna sig lagre an helgdagsmannen (»julherrarna»). Solen och »Guds son» (himlens trollman) i 
2:a raden tillh6ra ett lagre stadium an »Gud fader» (Frej). Vindguden i l:a raden ar av lagre rang 4n den store och 
miaktige Tordénsguden. Fore allt star i 6versta regionen den heliga offertjuren, som representerar samtliga hogre 
gudars vilja. I de bada undre regionerna, den 4:e och den 5:e, ar orienteringen icke striingt bunden vid en och 
samma rad: i bigge omradena kunna vi urskilja hogre och lagre placerade figurer. Dessutom veta vi rorande 
Naeromanuskriptets trolltrumma, att pa denna figurerna i den undre regionen icke anordnats i sa nara anslutning 
till utharkraden som i den 6vre. Vad som framst intresserar oss ar darfor tecknens anordning inom de tvenne 
regioner, som motsvara himlaregionen pa den av Randulf beskrivna spatrumman. Utharkens begynnelserunor 
(n:r 1—9) aterfinnas pa Vadsorelationens trumma i foljande ordning: | (rentjur, uroxrunans reflex), 4 (Tor, 
vagnrunans gudom), 3 (vindguden, ass-runans gudom), 5 (4ngel, vaktare, fackelrunans gudom), 6 (offertecken, 
gavorunans motsvarighet), 7 (Frej, fréjdrunans gudom), 9 (»Guds son» = »himlens trollman» = nédrunans 
gudom). Det finnes salunda endast en enda omkastning: den gestalt, som motsvarar Oden och den 3:e 
utharkrunan, kommer efter representanten for den 4:e, Tors runa. Som jag i det foregaende papekat, torde detta 
bero pa utrymmesskal, vartill kommer hiansyn till Horagalles-Tors mera framskjutna plats inom lapsk mytologi i 
jamforelse med den mindre ofta akallade vindguden. Motsvarigheter till tvenne utharkrunor, tecken 
sammanhGrande med den 2:a och den 8:e runan, saknas i denna grupp. Denférstnamnda motsvarigheten har 
sasom demonisk (f6rbunden med thurs-djavulen) flyttats ned i den understa (5:e) regionen, den senare har helt 
forsvunnit, troligen emedan den sasom varande en djurbild (»himlens bjérn») fallit utanfor spadomsut6varens 
verksamhetsomrade. Vadsorelationens spadomsredskap (eller dess f6rebild) har brukats av en kvinna. For en 
sadan var allt, som hade med en bjorn att gora, tabu. Sannolikt har en kvinna, éven om hon var alderstigen, aldrig 
radfragats, da det gallt bjornjakt. Hon har givetvis icke haft nagon anvandning for de bada bjérnfigurerna och 
med hinsyn dartill utelamnat dem pa sitt speciella spadomsredskap. Sannolikt har, da en lapsk spaman vid 
forestaende bjornjakt radfragat en trolltrumma, den i himlaregio-nen staende bjérnfiguren i vissa fall fatt 
vikariera for det tecken, som avsag den pa jorden befintliga bjornen, malet for jakten. Kom t. ex. ringen (visaren) 


till »himlens bjérn», kunde detta val ven tolkas som ett gott omen for bjérnjakt. 


Pa det hela taget visa vid narmare paseende Nseromanuskriptets och Vadsorelationens spatrummor en betydande 
dverensstaémmelse sinsemellan trots den starka kvasikristna omgestaltningen pa den senare. Sarskilt giller detta, 
som jag redan framhiavt, de till den himmelska regionen hérande figurerna, vilka jag visat genomgaende vara 
motsvarigheter till utharkens begynnelsetecken. Vi ha har ett nytt bevis for, att den gamla av 24 tecken bestaende 
runraden icke begynt med rikedomsrunan, |‘, det tecken som pa fornislandska kallades fe (av aldre *fehu)) utan 
med urox-runan f], som en gang i Skandinavien (liksom bevisligen i England) hanforts till en tjur. Den har kallats 


ur (av aldre *urus) med angiven betydelse. 


Av stort intresse ar, att hos lapparna rentjurens tecken varit en symbol for storoffret. Detta har varit ett slags 
motsvarighet till mithraisternas taurobolium, som avsag att forlanga livet. Som namnt, var tjuren hos 
fornperserna livets symbol. Det finnes om lapsk offertro antecknat, att om nagon hade ett barn, som var sarskilt 
kart, kunde han »k6paliv till det» genom att »offra en ren». Barnet tillstaddes da av storgudarna att leva sin tid ut 
(Demant Hatt). Denna tro har sporadiskt fortlevat in i nutiden. Som jag i det foregaende némnt, skulle djuret vid 
storoffret avlivas med ett enda slag. I denna omstandighet har man skal att formoda en reflex av fornnordisk 
runmagi, som forband tjuren och storoffret med talet 1, uroxrunans tal i utharkraden. Den pa trolltrummorna 
avbildade rentjuren ansags dven bringa naiden »hjalp» i hans strider i andevarlden. Detta erinrar om vad som i 
Eddan saéges om Odens forsta trollsang: »Hjdlp namns den férsta» etc. (jfr ovan s. 19). Renfiguren kallades aven 
»lyckans ren» (S. Kildal). 


V. 


De ovan behandlade tvenne spadomsredskapen iro de, som bist visa sambandet med nordgermansk runmagi. De 
aro ocksa de trolltrummor, som mest ingaende beskrivits av samtida. Sarskilt vardefull ar Randulfs utf6rliga 
kommentar, vilken som naémnt bygger pa systematiska utfragningar, foretagna av von Westen. Det finnes 
emellertid ytterligare en hel rad lapptrummor. Var och en av dessa har tvivelsutan sitt st6rre eller mindre varde 
for det sp6rsmal, varmed vi har syssla. En del av dessa innehaller dock blott ett fatal tecken och kan darfér icke 
ge mycket till belysning av fragan. Andra ha ett betydande antal tecken, i ett fall sa manga, att man rentav haller 
f6re, att denna trolltrumma endast varit en modell, pa vilken allahanda tecken anbragts, och att den aldrig varit i 
praktiskt bruk. Det giller den stora av Schef-ferus avbildade trolltrumman fran svenska Lappland (Torne). Mina 
unders6kningar av materialet ha fort mig till den 6vertygelsen, att lapptrummor med ett stort antal tecken (bortat 


det dubbla av utharktecknens antal eller mera) representera en i det hela sekundar utvecklingstyp. 


Den i tillagget till den franska editionen (1678) av Schefferus' ursprungligen pa latin forfattade arbete om 
Lappland (»Laponia», 1673) offentliggjorda avbildningen av en liv till det» genom att »offra en ren». Barnet 
tillstaddes da av storgudarna att leva sin tid ut (Demant Hatt). Denna tro har sporadiskt fortlevat in i nutiden. 
Som jag i det f6regaende namnt, skulle djuret vid storoffret avlivas med ett enda slag. I denna omstindighet har 
man skal att f6rmoda en reflex av fornnordisk runmagi, som férband tjuren och storoffret med talet 1, uroxrunans 
tal i utharkraden. Den pa trolltrummorna avbildade rentjuren ansags aven bringa naiden »hjalp» i hans strider i 
andevarlden. Detta erinrar om vad som i Eddan séges om Odens forsta trollsang: »Hjdlp namns den forsta» etc. 


(jfr ovan s. 19). Renfiguren kallades ven »lyckans ren» (S. Kildal). 


V. 


De ovan behandlade tvenne spadomsredskapen iro de, som bist visa sambandet med nordgermansk runmagi. De 
aro ocksa de trolltrummor, som mest ingaende beskrivits av samtida. Sarskilt vardefull ar Randulfs utf6rliga 
kommentar, vilken som naémnt bygger pa systematiska utfragningar, foretagna av von Westen. Det finnes 
emellertid ytterligare en hel rad lapptrummor. Var och en av dessa har tvivelsutan sitt st6rre eller mindre varde 
for det sp6rsmal, varmed vi har syssla. En del av dessa innehaller dock blott ett fatal tecken och kan darfér icke 
ge mycket till belysning av fragan. Andra ha ett betydande antal tecken, i ett fall sa manga, att man rentav haller 
fore, att denna trolltrumma endast varit en modell, pa vilken allahanda tecken anbragts, och att den aldrig varit i 
praktiskt bruk. Det giller den stora av Schef-ferus avbildade trolltrumman fran svenska Lappland (Torne). Mina 
unders6kningar av materialet ha fért mig till den 6vertygelsen, att lapptrummor med ett stort antal tecken (bortat 


det dubbla av utharktecknens antal eller mera) representera en i det hela sekundar utvecklingstyp. 


Den i tillagget till den franska editionen (1678) av Schefferus' ursprungligen pa latin forfattade arbete om 


Lappland (»Laponia», 1673) offentliggjorda avbildningen av enlapptrumma med icke mindre 4n 150 figurer kan 
omdjligt representera nagot urgammalt i uppstillningen av alla dessa tecken. Har finnas figurer, som férestilla en 
hel rad av lander, daribland sa avlagsna som Spanien, Frankrike och Turkiet. Vidare tecken for en stor serie 
helgdagar: pask-, pingst-, varfrudagen, S:t Eriks dag, S:t Johannes dag, Petersdagen, Jakobsdagen etc. etc. Dock 
finnas pa denna trumma, som snarast ar att betrakta som ett samlingsstille for allahanda bland lappar kinda och 
brukade tecken, atskilliga reflexer fran heden tid. Hit hora enligt min mening tecknen fr solen, solguden (trol. 
ursprungligen Frej), vinden (Oden), askan eller Ture (Tor), fiskvatten, bjérn, boskap (ko och tjur), lapphydda 
(bostadsstalle), man, trollkarl (>himlens trollman»), djavulen (thurs), djavulens grav (dédsriket), ddden jamte 
hast (Rota, Stuorek), solljuset (dagrunan), bj6rk (bj6rkrunan), gran (fackel-runan). Talrika offertecken kunna 
reflektera uroxrunan eller gavorunan. Det finnes salunda motsvarigheter till huvudparten av Nergmanuskriptets 
figurer, alltsa till st6rre delen av utharkradens tecken. Det hela ar emellertid sa omkastat genom tillkomst av 
annat material (tecken for kristna helgdagar och allehanda lander m. m.), att en analys av tecknens lage knappast 
kan saga oss nagot av vikt. All sannolikhet talar emellertid for, att de ovan uppraknade tecknen for solen, diverse 


gudar, vatten etc. utg6ra en relikt av det ursprungliga hos en verklig spadomsapparat. 


Ett alldeles sarskilt intresse erbjuder emellertid pa denna trumma en grupp av tecken, vari tyckas inga 
bokstavsliknande element. Det finnes ett tecken (n:r 81), som forklaras f6restalla »en man». Detta tecken ser ut 
som en manruna av den yngre typen #, forbunden medelst ett horisontalt streck nedtill med solrunan #. Man kan 
formoda, att detta tydligen genom en kombination uppkomna tecken ursprungligen avsett en av de fran det 
foregaende kinda »helgdagsmannen»: »min» placerade i solens narhet. Guden Naos tecken (n:r 99) ser ut som 
tvenne genom linjer forenade assrunor av gammal typ # och #. Tyvarr lamnas ingen upplysning om, vad slags 
gud Nao varit. Kanske har Nao varit ettnamn pa den enligt min f6rmodan med Oden och den 3:e utharkrunan 
sammanhorande »vindguden». Namnet erinrar nagot om den svenska bondebefolkningens egendomliga namn pa 
Oden: Noen i »Noens hast» (jfr s. 42 och 74). Att en reflex av den runa, som kallats 'asagud’, tillhGr ett 
gudomstecken, kan for 6vrigt vara forklaring nog. I sex offertecken pa trumman (n:r 25, 26, 27, 28, 144 och 150) 
inga varandra korsande linjer, som forete om utharkens sjatte tecken, gavorunan X (g-tecknet), erinrande former. 
Sasom motsvarighet till det 6:e utharktecknet ha vi i det foregaende mott symboliska bilder for offer (en tupp, en 
kyrka). Vidare kan man observera, att ovanpa den halvcirkel, vilken omsluter de smafigurer, som sagas forestilla 
»farliga trollman, som gora det virsta» (tecknet 79), aro anbragta tvenne uppriattstaende streck, som i detta 
sammanhang fora tanken till isrunor (en islandsk analogi ha vi i den som avb. 17 atergiva trollstaven, avsedd att 
déda en annans kreatur). Randulf naémner Aven, att en figur, som ser ut som ett streck, betecknar »den déde». Pa 
en annan lapptrumma (n:r 8 hos Friis) beteckna tvenne vertikala streck »lappens gravplats». Det synes salunda, 


som om vi pa Schefferus' lapptrumma skulle ha reflexer av atminstone 5 runtecken: “ (m, eventuellt r), 
$ (s),f(a), x (g)och (i). 


En annan lapptrumma med spar av runor ar den hos Leem offentliggjorda, av Jessen beskrivna (jfr avb. 37). 
Denna har en figur »Saivoberget» (n:r 41), som jag i det f6ljande far anledning att tala om. Pa ett egendomligt 
buktande utsprang sta har »stavar» placerade. De flesta aro raka streck i likhet med isrunor; tvenne ha 
»sidostavar» och likna runorna t och [* (dock mera pa originalet én pa Friis' rekonstruktion, avb. 37). Férsta 
sidoutspranget utgar i bigge fallen icke fran toppen. Den senare linjekombinationen kan darfér vara en reflex av 
en sentida form av nédrunan: * (n) i den svensknorska runraden. Pa det heliga berget torde pa en trolltrumma, 


sedd och beskriven av missiondren S. Kildal, en mot- 


Avb. 40. Djavulens tecken.svarighet till »himlens trollman» i Naeromanuskriptet ha statt (jfr haérom under VI). 
Da denna figur enligt min férklaringsprincip ar att betrakta sasom en motsvarighet till trolldomsrunan, n-tecknet, 
nddtvangets runa, torde man har béra formoda en relikt av det ursprungligen med »himlens trollman» 


sammanhorande runtecknet (aldst #, sedan #). 


I Nergmanuskriptet meddelar Randulf bl. a. ett tecken, som patriffats pa baksidan av en avbildning av den 


behandlade trolltrumman. Detta tecken sages avse »Satan», »Muben Olmay», den »anden Mand». Figuren i fraga 


(se avb. 40). synes besta av tvenne, som antipoder stallda man-runor av den yngre typen, # och #, och tvenne till 
hoger och vanster om varandra stillda bistavar till thurs-runor: # och # hopsmiilta. En analogi hartill finnes pa 
Roskildeamuletten (se avb. 12). 


VI. 


Ett spadomsredskap, som maste ha haft betydande likhet med det av Randulf i Neergmanuskriptet beskrivna, ar 
den trolltrumma, vars bilder ligga till grund for den av den norske lappmissionaren Sigvard Kildal uppgjorda 
forteckningen Over gudomligheter, kanda av lappar i norra Norge under forsta delen av 1700-talet (fore 1730). 
Forfattaren meddelar tyvarr ingen till framstallningen hérande bild av en trolltrumma, men av yttranden hos 
honom framgar det klart, att han kant de omtalade gudomligheterna just i anslutning till deras bilder pa ett 


bestiimt spadomsredskap, som han betraktat sasom typiskt. 


I. Bland gudomsvdsen, som enligt S. Kildal bo i »stjarnhimlen», finnas féljande motsvarigheter till vad vi redan 


kanna. Jag anfér dem i den ordning, som foljts i det foregaende: 


1. »Passevara Serva», det heliga fjallets (eller lyckans) ren. Uppgiften bestyrker, vad jag i det foregaende 
framhavt, att det stora offertecknet, som av mig sammanstallts med utharkens |:a runa, avsett en rentjur (serva = 
sarva, ‘en ren, svarighet till »himlens trollman» i Naeromanuskriptet ha statt (jfr haérom under VI). Da denna 
figur enligt min forklaringsprincip ar att betrakta sasom en motsvarighet till trolldomsrunan, n-tecknet, 
nddtvangets runa, torde man har béra formoda en relikt av det ursprungligen med »himlens trollman» 


sammanhorande runtecknet (aldst #, sedan #). 


I Nergmanuskriptet meddelar Randulf bl. a. ett tecken, som patriffats pa baksidan av en avbildning av den 
behandlade trolltrumman. Detta tecken siges avse »Satan», »Muben Olmay», den »anden Mand». Figuren i fraga 
(se avb. 40). synes besta av tvenne, som antipoder stallda man-runor av den yngre typen, # och #, och tvenne till 
héger och vanster om varandra stallda bistavar till thurs-runor: # och # hopsmiilta. En analogi hartill finnes pa 
Roskildeamuletten (se avb. 12). 


VI. 


Ett spadomsredskap, som maste ha haft betydande likhet med det av Randulf i Neergmanuskriptet beskrivna, ar 
den trolltrumma, vars bilder ligga till grund for den av den norske lappmissionéren Sigvard Kildal uppgjorda 
forteckningen Over gudomligheter, kanda av lappar i norra Norge under forsta delen av 1700-talet (fore 1730). 
Forfattaren meddelar tyvarr ingen till framstallningen hérande bild av en trolltrumma, men av yttranden hos 
honom framgar det klart, att han kant de omtalade gudomligheterna just i anslutning till deras bilder pa ett 


bestiémt spadomsredskap, som han betraktat sasom typiskt. 


I. Bland gudomsvisen, som enligt S. Kildal bo i »stjarnhimlen», finnas foljande motsvarigheter till vad vi redan 


kanna. Jag anfér dem i den ordning, som foljts i det foregaende: 


1. »Passevara Serva», det heliga fjallets (eller lyckans) ren. Uppgiften bestyrker, vad jag i det foregaende 
framhavt, att det stora offertecknet, som av mig sammanstallts med utharkens |:a runa, avsett en rentjur (serva = 


sarva, ‘en ren,som ej ar vallackad'). Att figuren 4ven kallas for »lyckans ren», anger detta teckens stora betydelse. 
Har ar att erinra om Vadsorelationens uppgift, att det var ett lyckligt tecken, om visaren gick medsols: pa sa vis 


nadde man langst upp och langst till héger, till »lyckans ren». 


2. »Biex Olmai», vindmannen, som rader 6ver vader och vind, av mig sammanstilld med utharkrunan n:r 3. 


(Motsvarighet till n:r 2, thursrunan, kan icke forvantas i denna region, se nedan.) 


3. »Thora Galles», tord6nets gud, alltsa Tor, av mig forbunden med det 4:e utharktecknet, vagnrunan. 


4. »Mans» (fel for Mano), manen. Detta tecken torde ersatta offertuppens bild pa Naeromanuskriptets 
trolltrumma. En vit tupp var hos lapparna det vanliga offret till de bada himlaljusen, solen och manen. Tecknet 
for ett dylikt mindre offer, som kanske forestallt ett vitt djur, har val pa sina hall tolkats sasom fraimst avseende 
manen (solen hade ju eget tecken). Detta kan ha givit anledning till, att det ersatts med en bild av manen. Sasom 
en givande, rikedomsbefordrande gudomlighet kan fr 6vrigt, sasom jag i det foregaende papekat, nymanen ha 
haft anknytning till utharkens 6:e tecken. Pa en del avbildningar av trolltrummor se vi ocksa nymanen avtecknad 
i himlaregionen. (Det runda mantecknet i 4:e regionen pa Vadsorelationens spatrumma, jfr ovan under III, ar 


diremot uppkommet genom ett missforstand, feltydning av bostadstecknet.) 


5. »Veraiden Rad», alstringsguden, som giver sjal »till den kropp, gudinnan Sarakka danar i moderlivet», 
motsvarar uppenbarligen Frej (Veraiden olmai i Naeromanuskriptet), sasom vanskaps- och vallustgud forknippad 


med utharkens 7:e tecken. 


6. »Rana Neid», kallad »sommarjungfrun» eller »den gréna jungfrun», torde motsvara det pa aringsrunan 
(utharkens Il:e) atergaende fruktbarhets tecknet, som ses till vaénster om Veraiden olmais gestalt pa den av 
Randulf beskrivna trolltrumman. Kildal har utan vidare tagit for gott, att namnet Rana skulle sammanhanga med 
det nagot likly-dande lapska ordet mottas, 'gr6n'. Detta ar knappast riktigt. (Kanske har man att i stallet formoda 
samband med ett namn, som skogsran har i norra Sverige: Randa, om vars ursprung hittills mig veterligt ingen 
asikt ar framstalld.) Vi veta aven av andra kallor, att lapparna kant en kvinnlig vegetativ gudomlighet, kallad 
»Rananeida» etc. (neida betyder 'flicka'). Denna troddes bl. a. ge nytt gris till foda at renarna. Hennes funktion 
har tydligen varit av sadan art, att man haft anledning att forbinda henne med en figur, som forestiillde det 


vegetativa uppspirandet. 


7. »Beive» eller »Beive Neid», d. v. s. 'solen' eller 'soljungfrun', anges ven av Kildal bland gudomligheter, 
tillhdrande »stjarnhimlen». Andra trolltrummor ha emellertid i regeln soltecknet, motsvarigheten till solrunan, 
utharkens 15:e tecken, anbragt nedanfor den egentliga himmelska regionen. Det hade darfor varit av ett visst 
intresse, om Kildal meddelat en ordentlig avbildning. Han omtalar vidare solen sasom ett kvinnligt vasen, at 


vilken offrades »ett vitt kreatur», och sager, att lapparna kalla henne »himmelens drottning». 
II. Bland gudar, »som bo pa jorden» namnas: 


1. »Passevara Olmai», det heliga fjallets man (trollkarl). Olmai, som 4r en singularform, uppfattas egendomligt 
nog av Kildal som en plural: han 6versatter med »Fjeldguder» och séger om »disse Passevare Olmai», att de lara 
lapparna att sla pa trolltrumma, att spa och stilla sporsmal till de déda. Av det sagda framgar, att vi har ha en 
motsvarighet till »himlens trollman» i Naeromanuskriptet, av mig sammanstalld med det 9:e utharktecknet, 
nédrunan, trolldomsstaven framfor andra. »Himlens trollman» var ju formedlare mellan himlens gudar och 


jordens manniskor. Darav kan Kildal ha bibragts uppfattningen, att han tillhdrde jordregionen. 


2. »Leib Olmai», almannen, jaktens gud, av Kildal uppfattad som »Broédmanden (!) eller Skytternes Gud», ar 
liksom den bagbiarande jaktguden pa Nasromanuskriptets trolltrumma en tydlig motsvarighet till idegransrunan, 
utharkens 12:e runa, av mig forknippad med den nordgermanske jaktguden UII.Kildal omtalar, att denne gud av 
lapparna tillbads med »knéfall» for att bevekas att ge jaktlycka och lata dem »fa den heliga bj6rnen». »Darfor 
sattes denne Leib Olmai», fortsatter han, »pa trolltrumman med en bjérns figur». Detta tyder pa, att Kildal sett 
bade jaktguden och bjérnen avbildade lik- 


Avb. 41. Lapptrumman n:r 2 hos Friis. 


som pa Naeromanuskriptets spadomsredskap. Bjérnfiguren har jag i det foregaende sammanstallt med utharkens 


16:e tecken (om ock med en viss tvekan). 


3. »Maderacha» kallas 4ven »kvinnokonets forsvar». Hon »bemaenger sig» i sina d6ttrars »Bestillninger». Dessa 
dottrar angivas av Kildal vara tre (han skiljer i anslutning till namn-varianterna pa Uksakka och Juksakka). Jag 


formodar (jfr det foreg.) i den figur, som pa lapptrummorna forestaller Madderakka, en motsvarighet till den 13:e 


utharkrunan, p-tecknet. Jag har omtalat, att runan i fraga i Dalarne fatt formen L|J. Pa en trolltrumma (n:r 2 hos 
Friis) upptrader en hégst egendomlig figur vid sidan av Sarakka och Juksakka, som kallas »Sselge-asdne», 
'ryggmodern', en »Jordemoder». Denna torde icke vara nagot annat 4n en variant av Madderakka. Det frappanta 
ar, att denna »ryggmoder» pa bilden (se avb. 41, n:r 13) har ett hégst markvardigt ryggparti: det bestar av tre 
runliknande tecken, vilka tillsammans atskilligt paminna om den fran islandska svartkonstbocker kanda 
»skrackhjalmen». Tvenne av dessa runliknande tecken, de som motsvara armarna, ha stor likhet med den ovan 
omtalade p-runan UJ. Det aldsta namnet pa p-runan torde enligt vad jag i det f6regaende utvecklat ha varit petra, 
ett fran latin eller grekiska harstammande ord med betydelsen rsten, klippa'. Jag kan har meddela, att enligt en 
norsk historisk forskare (Fritzner) lappkvinnorna for att underlatta f6delsen i aldre tid hdllo i handen ett foremal 
gaggagcedge, motsvarande islanningarnas lausnarsteinn. Denna s. k. »sten» var egentligen en frukt av en 
havsvaxt. I medeltidens stenbécker kallades en dylik »ormsten» (»Slangesten»). I en svensk trolldomsbok, som 
jag i det foregaende refererat, beskrives, hur man far en orm att foda en »sten» genom att bl. a. omvira djuret hart 


med en snodd, gjord av tretton tradar (jfr s. 54). 


4. »Sar Acha» omnamnes sasom den foregaendes férsta dotter och séges vara en hjalperska vid barnsbérd. Kildal 
omtalar, att denna gudinnas blod drickes och Leibolmais (brédgudens) kropp fortiéres. Detta tyder pa en 
atminstone partiell inverkan fran den kristna nattvardslaran. I det foregaende har jag forbundit Sarakka med Frigg 


och bj6rkrunan, utharkens 17:e tecken. 


5. »Jux Acha» ar tydligen identisk med Juksakka hos Randulf, av mig sammanstalld med utharkens 21:a tecken, 
Ingrunan. Kildal upplyser, att denna gudinna fick offer for att formas att forvandla ett kvinnligt foster till gosse 
och 6ver-lémna det till Leibolmai, sa att han »kan 6ve det i Skytten». Gudinnan har alltsa statt i ett visst 
forhallande till mank6net och manlig" idrott, frimst bruket av bagen. Som jag redan naémnt, torde hennes namn 
egentligen betyda 'baggumman' och héra samman med juoks, 'bage'. — »Ux Acha», »d6rrkvinnan», omnémnd 
som sarskild gudomlighet hos Kildal, torde, som ovan framhallits, snarast vara en variant av Juksakka, som 
enligt flera uppgifter ansags ha sin boning nara den dorr, dir bagarna stilldes. — »Possio Acha», »bordkvinnan», 
som sages se till husets inre, liksom Madderakka skyddar detta utvandigt, torde till sitt ursprung vara blott en 
variant av denna. Da lapparna stiftade bekantskap med runmagien, ha de sannolikt haft tre egentliga 
modergudinnor: urmodern har identifierats med den 13:e runans gudomlighet (Jord, Fiprgyn); hennes aldsta 
dotter, kvinnok6nets narmaste hjalperska, med den 17:e runans gudomlighet (Frigg); och den gudinna, som haft 
betydelse for gossebarns fédelse, vars plats varit vid dérren och bagarna, har fatt Gverta den magiska rollen hos 
det 21:a utharktecknet, vilket torhanda i nordgermanernas spadomskonst varit ett tecken, som forutsagt ett 


gossebarns fédelse. 


6. »Zias Olmai» (av Kildal betraktad sasom identisk med »Saive Neide», »vattenkvinnan») ar tydligen 
fiskevattnets gud, Tjasolmai, vars namn betyder 'vattenmannen’. Han har givetvis varit forbunden med 


spatrummans vattentecken, en tydlig motsvarighet till det 20:e utharktecknet, vattenrunan. 


7. Kildal omnémner vidare tre helgdagsgudomligheter: »Porgie Dag», »Laue Dag» och »Sodne Beive», vilka 
anges sasom fredagens, lordagens och s6ndagens gudomligheter, alltsa en Gverensstémmelse med 
Naeromanuskriptets framstallning, i anslutning till vilken jag formodat samband med det 14:e, det 19:e och det 
23:e utharktecknet. Kildal tillagger emellertid, att de flesta lapparna ansago fredagen helgad at Sarakka och 
lérdagen at Veraiden Rad (d. v. s. Veraiden olmai, Frej). Sondagen ansags helgad at de tre helgdagsmannen 
(Ailikes) gemensamt. Detta kan reflektera ett tillstand, da dessa betraktades sasom med solen sammanhGrande 
»mén», enar deras tecken (kors uppkomna ur den svensk-norska runradens manruna) varit placerade pa 
soltecknets stralar. At dem helgades darfor solens dag, s6ndagen. Forst sent torde de ha blivit till tre skilda 
veckodagsgudomligheter. 


Ill. Sasom befintliga »under jorden» eller »djupt under jorden» omnémner Kildal: 


1. »Jam Aimo», de dédas land, dar »D6dens moder» harskar. Det befinner sig »under jorden», men icke »djupt 


under jorden». (J. Fellman talar om »Jabmeaimo» som en plats »under jordytan».) Har méta vi en motsvarighet 


till dédsriket och gudinnan Hel, av mig forbundna med det 10:e utharktecknet, isrunan. Till »Dd6dens moder» 
(»Jam Acha») offrades, for att sjalen skulle férbli hos kroppen och icke fér hastigt avhamtas till det nya livet i 
dédsriket, dar de déda troddes fa nya kroppar. Fran dédsriket kunde de déda forflyttas till hégre frojd hos den 
hdgste guden, »Veraiden Rad», som av begynnelsen givit dem sjalen. Detta skedde efter omkring 100 ar, saiger 
Kildal. (Mojligen kan har en reflex av mystik med talet 10, dédens tal, f6religga: 100 =10 X 10. Pa ett annat 
stalle talar Kildal om jamnt 100 ar.) Ett egendomligt uttryck hos lapparna, kant fran annan kalla (v. Duben), ar 
galme, kalme som benamning pa liklukten. Detta ord sammanhianger med adjektivet kalmes, 'kall', och bér 
ursprungligen ha betytt 'kdld'. Om inflytande fran nordisk magi har f6religger, ar svart att avg6ra: 'kdld' och 'déd' 


aro varandra narstaende begrepp (jfr vad jag s. 43 yttrat om uttrycket »géra kall» = 'déda’). 


2. »Rot Aimo» eller »Ruut Aimo», »det onda landet», dr enligt Kildal belaget »djupt under jorden». (Aven J. 
Fellman upplyser, att »Rotaland» tankts befinna sig »innerst i jorden».) Har bor enligt Kildal »Rota» eller 
»Rutu», pinoguden, till vilken lapparna sagas ha offrat, nar ingen hjalp var att fa fran andra gudar. (For J. 
Fellman ar daéremot denna varlds harskare ett kvinnligt vasen: »Rota akka»; henne behaglig som offer var en déd 
hast, som hel nedgravdes i jorden, upplyser han.) Om detta pinorike, helvete, sager Kildal, att dit kommasjalarna 
av dem, som varit forsumliga i offer och bon till gudarna. Dessa sjalar komma aldrig till »Veraiden Rad» som de, 
vilka »efter 100 ar» bli upptagna till honom fran »Jam Aimo» (ett dédsrike, som saledes i viss man motsvarat 
den katolska skarselden). Kildal skildrar raétt omstandligt ett offer till Rota och omnamner, att »vid altaret» en 
déd hast skulle nedgravas i jorden. I Nseromanuskriptet motsvaras denna lokalitet av »Sturich», hasten, av mig 
forbunden med den 18:e utharkrunan. Pa en del trolltrummor finnes Rota avbildad ridande pa en hast. Kildal 


sager om offerhisten, att den slaktas, f6r att Rota skall rida bort pa den till sitt rike. 


Kildals framstallning av lapsk mytologi ar tvivelsutan — vilket han sjélv antytt — gjord huvudsakligen i 
anslutning till en av honom studerad spatrummas figurer. Denna bGr ha varit av ungefar samma typ som den av 


Randulf beskrivna och torde 4venledes ha haft i det narmaste samma antal tecken, omkring 24. 


Ovan har jag visat, att Kildals spatrumma b6r ha haft motsvarigheter till runorna n:r 1, 3, 4, 6, 7, 9, 10, 11, 12, 
13, 14, 15, 16, 17, 18, 19, 20, 21 och 23 i utharkraden. Varf6r saknas motsvarigheter till n:r 2, 5, 8, 22 och 24? 
Framst beror detta pa, att Kildal endast fast sig vid, vad han uppfattat sasom avseende religionens varld. Han har 
icke direkt lamnat en beskrivning pa en lapsk trolltrumma utan velat ge »Efterretning» om lapparnas »hedenske 
Religion». Emellertid har han som ledning anvant figurerna pa ett spadomsredskap av utpraglad hednisk typ, en 


variant till Naeromanuskriptets trolltrumma. 


Att motsvarigheter saknas till utharktecknen n:r 22 och 24, forklaras latt darav, att deras reflexer pa 
trolltrummorna 4ro figurer, som helt hanfora sig till maénniskornas varld (lapparnas och béndernas boplatser). 
Likaledes ar det begripligt, att Kildal icke narmare sysslat med de bada bjérnbilderna, motsvarigheter till runorna 
n:r 8 och (eventuellt) n:r 16. Den senare bj6rnbilden omnamner han dock i samband med Leibolmai, jaktguden. 
Den magiska funktionen hos »himlens bjérn» liksom hos den grantopp, som enligt min formodan torde ha mot- 
svarat fackelrunan (n:r 5), har han troligen icke utlistat. Sannolikt har han dari endast sett i ena fallet ett djur, i det 
andra ett trid. Pa den grund, att Kildal talar om flera »Passevare olmai», som sagas lara lapparna att trolla, ar det 
troligt, att han fort »himlens trollman» och »underjordens trollman» (jfr Naeromanuskriptet) till en och samma 
kategori. Han kan darfor mycket val ha sett en trolltrumma, pa vilken aven en motsvarighet till thursrunan, 
utharkens 2:a tecken funnits: figuren »underjordens trollman». Vi ha salunda att rékna med, att Kildal varit 
fSrtrogen med en trolltrumma av gammal, i huvudsak hednisk typ, som sannolikt haft 24 tecken eller obetydligt 


mera. 


Vad Kildal omnémner av mytologiska viasen, fér vilka bilder saknas pa Naeromanuskriptets spadomsredskap, ar 
hdgst obetydligt. Som namnt, torde »Ux Acha» blott vara ett annat namn pa Juksakka och »Possio Acha» 
Madderakka i en bifunktion. Intet talar bestamt for, att Kildal kant till en trolltrumma med fem olika akkor. Det 
sannolika 4r, att det till en del blott rér sig om olika namn pa samma figur (Jessen, hos Leem, talar t. ex. om 


»Uks- eller Juksakka» vid forklaring av en och samma figur). 


Det hos Kildal, vartill motsvarigheter icke finnas pa den av Randulf beskrivna spatrumman, ar: »Passevara» — 
det heliga fjallet — och de till detta anslutna »Passévare Lodde», det heliga fjallets fagel, och »Passevare 
Guelle», det heliga fjallets fisk. Det »heliga fjallet» torde motsvara »Saivoberget» pa den hos Leem av Jessen 
beskrivna lapptrumman (41 pa avb. 37). Man kan formoda, att pa den trumma, Kildal sett, en figur motsvarande 
»himlenstrollman», namligen »Passevara Olmai» (jfr ovan), statt pa detta berg. Det kan ursprungligen ha varit en 
detalj, som tillkommit utan att figurernas 24-tal darfor rubbats. Vad det heliga fjallets fagel och fisk betraffar, ar 
det ingalunda alldeles sikert, att Kildal sett dem avbildade pa nagon trolltrumma, han kan ha kant till dem efter 
muntliga uppgifter. Pa en del sena trolltrummor finnas dock motsvarigheter till dessa magiska djur. Kanske ha de 
ocksa forekommit redan pa nagon trumma, somKildal sett. I sa fall ar det naturligast att i dem se relativt sena 
tillsatser, beroende pa, att man latit »himlens trollman» sta pa det heliga fjallet: vid sidan av »det heliga fjallets 
man» har man anbragt sma figurer, forestallande »det heliga fjallets fagel» och dess »fisk». I »Wurnes Lodde», 
‘ond fagel', av Kildal uppfattad som plural (»slemme Fugle»), kan man f6rmoda en eller flera bifigurer till 


»underjordens trollman». 


VIL. 


En trolltrumma, som vid férsta paseendet synes vara av ganska avvikande typ i jamf6relse med de i det 
foregaende skildrade, i Norge patraffade spadomsredskapen, finnes avbildad i den svenske missionaéren Samuel 
Rheens ar 1671 forfattade »relation» (i huvudsak hanforande sig till Lule lappmark). Sarskilt i ett avseende visar 
denna svenska lapptrumma ett mycket tydligt kristet element: tre man framstillas och beskrivas sasom Kristus 
och tvenne apostlar. Unders6ker man denna spatrummas figurserie narmare, finner man emellertid 
motsvarigheter till de flesta av Nergmanuskriptets tecken: 20 bland 24. Kristus och de bada apostlarna aro 


uppenbarligen identiska med de tre helgdagsmdnnen o. s. v. 


Liksom den av Randulf beskrivna trumman ar den spadomsapparat, Rheen skildrar, delad i endast tvenne 


regioner. 


I den 6vre befinna sig naérmast skiljelinjen (se avb. 42) Tor jamte en »tjanare» och Storjunkaren (Frej) jamte en 
»tjanare». Har ha vi motsvarigheter till den 4:e (Tors) och den 7:e runan (Frejs). Frejs s. k. tjanare torde vara en 
motsvarighet till »Rana Neid» hos Kildal, vilken figur jag sammanstallt med den 11:e runan. Tors tjanare kan ha 
tillkommit som en pendang till Storjunkarens (Frejs) efter att tidigare ha varit en bild av vindguden, som vi pa 
Vadsorelationens trolltrumma sett avbildad som lagre an Tor. Jag formodar darfér har en motsvarighet till den 


3:e runan. 


I 6vrigt upptages himmelsregionen av bilder f6restallande halvmanen, stjarnor och faglar. Manbilden har sin 
motsvarighet hos Kildal, vars mantecken av mig sammanstillts med Kildal sett. I sa fall ar det naturligast att i 
dem se relativt sena tillsatser, beroende pa, att man latit »himlens trollman» sta pa det heliga fjallet: vid sidan av 
»det heliga fjallets man» har man anbragt sma figurer, forestallande »det heliga fjallets fagel» och dess »fisk». I 
»Wurnes Lodde», 'ond fagel', av Kildal uppfattad som plural (»slemme Fugle»), kan man férmoda en eller flera 


bifigurer till »underjordens trollman». 


VIL. 


En trolltrumma, som vid férsta paseendet synes vara av ganska avvikande typ i jamf6relse med de i det 
foregaende skildrade, i Norge patraffade spadomsredskapen, finnes avbildad i den svenske missionaéren Samuel 
Rheens ar 1671 f6rfattade »relation» (i huvudsak hanf6rande sig till Lule lappmark). Sarskilt i ett avseende visar 
denna svenska lapptrumma ett mycket tydligt kristet element: tre man framstillas och beskrivas sasom Kristus 


och tvenne apostlar. Unders6ker man denna spatrummas figurserie narmare, finner man emellertid 


motsvarigheter till de flesta av Nergmanuskriptets tecken: 20 bland 24. Kristus och de bada apostlarna aro 


uppenbarligen identiska med de tre helgdagsmdnnen o. s. v. 


Liksom den av Randulf beskrivna trumman ar den spadomsapparat, Rheen skildrar, delad i endast tvenne 


regioner. 


I den 6vre befinna sig narmast skiljelinjen (se avb. 42) Tor jamte en »tjanare» och Storjunkaren (Frej) jamte en 
»tjanare». Har ha vi motsvarigheter till den 4:e (Tors) och den 7:e runan (Frejs). Frejs s. k. tjanare torde vara en 
motsvarighet till »Rana Neid» hos Kildal, vilken figur jag sammanstallt med den 11:e runan. Tors tjanare kan ha 
tillkommit som en pendang till Storjunkarens (Frejs) efter att tidigare ha varit en bild av vindguden, som vi pa 
Vadsorelationens trolltrumma sett avbildad som lagre an Tor. Jag formodar darfér har en motsvarighet till den 


3:e runan. 


I 6vrigt upptages himmelsregionen av bilder frestillande halvmanen, stjarnor och faglar. Manbilden har sin 
motsvarighet hos Kildal, vars mantecken av mig sammanstillts medden 6:e utharkrunan. Vad beteckna emellertid 
de manga stjarnorna och faglarna? Stjarnorna besta av tvenne skilda grupper. Till vanster om manen befinna sig 


8 stjarntecken, till hoger 5. Fagelgruppen bildas av 9 djur (en av dessa 
Avb. 42. Rheens trolltrumma. 


fagelfigurer befinner sig langst till vanster, de flesta av de 6vriga till hoger). Det markliga ar nu, att de runtecken 
efter mr 4, for vilka vi ytterligare ha att vinta motsvarigheter i denna region, just dro det 5:e, det 8:e och det 9:e. 
Den figur, som pa Nseromanuskriptet av mig antagits mot-svara den 8:e utharkrunan, ar »himlens bj6rn». Den 
befinner sig (se 8 pa avb. 32) till vanster i himmelsregionen: detsamma ar forhallandet med sviten av 8 stjarnor 
pa Rheens trolltrumma. Det granliknande tecknet pa det norska spadomsredskapet, av mig sammanstillt med 
fackelrunan, uthar-kens 5:e tecken, befinner sig till héger i himmelsregionen (5 pa avb. 32): detsamma ar 
f6rhallandet med sviten av 5 stjarnor pa den svenska trolltrumman. Jag sluter harav, att tecknet »himlens bjérn», 
som troligen avsett en stjarnbild, ersatts av atta stjarnfigurer i enlighet med tecknets magiska tal 8. I analogi 
harmed bor fackelrunans motsvarighet ha ersatts av fem eldtecken, som slutligen fatt ungefar samma form som 
stjarnor. Enligt samma princip har »himlens trollman», motsvarigheten till det 9:e utharktecknet, ersatts av nio 
faglar (de flesta till héger liksom »himlens trollman» pa Nseromanuskriptets trumma). Den 9:e runan har hort 
samman med Oden i hans egenskap av trolldomsgud. Sina budskap mottog denne gud av korpar. Att man 1atit 
trolldomsrunan representeras av faglar, kan darfor sta i samband med myten om den trollkunnige Odens korpar. 
Missiondren Jens Kildal upplyser ocksa om, att naiden for att komma i f6rbindelse med »Passé vare olmay», d. v. 
s. himlens trollman, sande bud till denne med en »Passé vare lodde», d. v. s. en till det heliga fjallet h6rande 


fagel. 


I den 6vre regionen saknas offerrenen. I den undre regionen skola vi emellertid patraffa bilden av en rentjur. Man 
har sannolikt funnit det onaturligt att ha en ren i den himmelska sfaren och latit honom fa plats hogst uppe bland 


andra djur i den jordiska regionen. 


I den himmelska regionen ha vi alltsa funnit motsvarigheter till utharkrunorna n:r 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9, och 11. 
Motsvarigheter till de med det underjordiska sammanhorande runorna n:r 2 och 10 b6ra i likhet med vad fallet ar 


pa de norska trolltrummorna icke upptrida i denna avdelning. 


I den undre regionen m6ta vi avenledes en rad motsvarigheter till figurer, kinda fran Naeromanuskriptet: solen 
(reflex av runan 15), vatten (»sj6», runan n:r 20), en ren (runann:r 1, jfr ovan), en bj6rn (runan n:r 16 eller en 
bifigur till Leibolmai, av mig sammanstilld med runan n:r 12), en oxe (troligen rest av boskapsbilden pa 
Naeromanuskriptets trumma, av mig forbunden med runan n:r 24), en varg (av lapparna kallad »djavulens hund», 
troligen motsvarande hastbilden pa det norska spadomsredskapet, tydlig motsvarighet till runan n:r 18). Bilderna 
av Kristus och tvenne apostlar motsvara, som jag ovan redan framhavt, de tre helgdagsmannen (vari jag formodat 


reflexer av runorna n:r 14, 19 och 23). 


Det aterstar att forklara tre langst ned placerade figurer: en rév, en hare och en orm. Vad vi annu sakna ar framst 


motsvarigheter till de tre akkorna (nederst pa NaerOmanuskriptets bild). Har mahanda pa Rheens trolltrumma 
dessa jordgudinnor symboliserats genom med dem magiskt férbundna djur? En notis hos J. Fellman later oss 
veta, att atminstone en av dessa kvinnliga gudomligheter anropats vid jakt, da det rért sig om fangst av mindre 
djur. For god biiverfangst bad man t. ex. till Madderakka, meddelar Fellman. Sannolikt har haren raknats till 
samma kategori som biivern. Liksom denne kan ha varit ett djur, symboliskt for Madderakka. Da ormen hos 
manga folk ar ett bostillets heliga djur, kan man gissa pa, att han hort samman med Sarakka, hardens 
skyddsgudinna. Aterstar s riven, som mahinda férbundits med Juksakka, baggudinnan, vilken haft ett visst 


forhallande till storjaktens gud, Leibolmai. 


Till 4 tecken pa den av Randulf beskrivna norska trolltrumman saknas varje tillstymmelse till en figural 
motsvarighet: underjordens trollman (och runan n:r 2), dédsriket (och runan n:r 10), Leibolmai (och runan n:r 12, 
savida denna icke motsvaras av bj6rnen, jfr ovan) samt lapparnas boplats (och runan n:r 22). Emellertid ha 
livsriket och dédsriket (motsvarigheterna till runorna n:r 22 och 10) kunnat bestammas blott av visarens lage till 
vanster eller héger pa trolltrummans undre region. Deras tecken kunna for 6vrigt ha bestatt av svagt tecknade 
halvcirklar, som undgatt missionéren Rheens uppmiarksamhet. Missionaren Olaus Graan omtalar f6r 6vrigt en 
trumma med ungefar samma figurer som pa Rheens. Hantillagger, att man i Kemi lappmark tillika med »detta 


allt» avmalade »helfwetitt aldranederst» (alltsa en motsvarighet till runan n:r 10). 


*k 


Det finnes givetvis ytterligare atskilliga lapptrummor, varda granskning med hansyn till min forklaringsprincip. 
Forst i en annan skrift kan jag emellertid uppta 4ven dem till behandling. Ett popularvetenskapligt arbete kan 
icke bringa ett Gvermatt av detaljer. Vad jag avsett denna gang, ar dessutom blott att stalla problemet och att 
framlagga ett tolkningsf6rs6k med hinsyn till det centrala. Uppgiften att lamna en fullstandig utredning maste 


stallas pa framtiden och 6verlatas at facklitteraturen. 
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